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नये युग की पुकार है--“आगे बढ़ो, समय की तीमर गति के साथ-साथ पंग 
बढाते हुए. आगे बढ़ते चलों। समय के अनुसार अपने क परिवर्तित करते 
रहने में ही भलाई है।” सिद्धान्त बडा सुन्दर है। विश्व के अधिकाश लोगों 
ने इसका अनुसरण किया और प्रगतिशील युग के साथ आगे बढ़ते गये किन्तु 
इस प्रगति ने उन्हें एक दिन ऐसे छोर पर पहुँचा दिया, जहाँ से एक पग भा 
आगे वढने पर विनाश के गर्त में पहुँच जाना पडेगा। वैज्ञानिक प्रगति ने 
यही स्थिति ला उपस्थित की है। विज्ञान की उन्‍नति तो की गई किन्तु उसका 
नियन्त्रण करने की शक्ति किसी में नहीं है । वह शक्ति है न्याय की शक्ति | 
अणरु ओर उद्जन जैसे विनाशकारी अस्त्रो का निर्माण करने के साथ-साथ 
उनके प्रयोग के ओचित्य का ज्ञान जब॒त्क न होगा, तब तक परिणाम मयकर 
होने की ही सम्भावना वनी रहेगी। सभी लोग, सभी राष्ट्र'न्याय-बुद्धि ओर घमे- 
बुद्धि के अ्रभाव मे स्वार्थान्च और मदान्घ हो रहे हैं । 

कहने को यह प्रगति है किन्तु सम्यता के इस युग में जितना हाहाकार और 
अशान्ति व्याप्त है, ऐसी भयंकर स्थिति के दशेन प्राचीन युग में कभी न होते 
थे | उस काज्ञ में सर्वेत्र शान्ति का साम्राज्य व्याप्त वा | सभी सुखौ, सानन्द 
ओर वैभव-सम्पन्न थे। किसी को किसी वस्तु का अभाव न था। लोगो म 
स्वार्थ न था, वरन्‌ वे परोपकार-भावना से भरपूर ये | चोरी, डर्कती, अपहरण 
और भ्रष्शचार का नाम तक न था| यह सब क्यों था ? कारण क्या था उस 
युग की इन विशेषताओं का १ इसका एक ही उत्तर है-लोगो में धर्म-बुद्धि थी। 
समय के साथ-साथ गिरगिट की तरह रंग बदलते रहने की बुद्धि का अ्रमाव 
था। समय का निर्माण मानव ने किया है, न कि समय मानव को बनाता है | 
आज अगर चोरी, डकैती वढ रही है तो इसका अर्थ यह नहीं कि इसे समय 
की विशेषता समझ कर हम भो चोर और डाकू वन जाये । जो सिद्धान्त आज 


(ख) रे डड 


से हजार वर्ष पूर्व लागू थे, वे आज भी लागू हो सकते हैं। सत्य सदेव सत्य 
ही रहता है और असत्य सदेव असत्य |] समय का प्रभाव सत्य को असत्य या 
पुण्य को पाप नहीं बना सकता, यह तो हमारी बुद्धि का श्रम है जो हम पुण्य 
को पाप और ठीक वस्तु को गलत समभने लगे हैं। इससे हमारी मनाई होने 
वाली नहीं है । 

आज के प्रगतिवादी लोग बे सुन्द्र-सुन्दर शब्दों द्वारा प्रगति युग की मृग- 
मरीचिक्ना व भुलावे में हमे डालने का प्रयत्न करते हैं किन्तु हम उनमे पूछते 
हैं--भल्ते लोगो, आज के युग ओर प्राचीन यग की तुलना तो करा | प्राचीन काल 
की अखंड शान्ति क्या तम आज के मायांवी यग में फिर से ला सकते हो १ क्या 
वह सुख-चैन और आनन्द-वैभव तुम्हारे युग से फिर से सम्भव है ? 

आज का मानव अपने स्वार्थों मे अन्या हो रहा है। उसे अपनी' भलाई 
के सामने दूसरे की भलाई का कोई ध्यान नहीं | दूसरा भूखों मरता है तो मले 
ही मरे, उसे क्या ? उसका अपना पेट तो ५६ भोगों से भर ही रहा है न ! 
लेगों के पास पहनने को, अपने स्त्री-बच्चों की इज्जत आवरू ढकने के लिए 
डेह गज कपड़ा भो नहीं है तो उसे क्या ? उसके पास तो रोज नये-नये सुन्दराति- 
सुन्दर वस्त्र पहनने को हैं न। रहने को आलीशान महल ओर भवन हैं न । 
किन्तु प्राचीन युग | उसमें प्रत्येक को पहले दूसरे के पेट की चिन्ता होती थी 
आर फिर अपनी चिन्ता | गली-मोहल्ले में अगर कोई भूखा है तो यह पड़ोसियों 
का कर्तव्य था कि उसे भूखा न सोने दें | अतिथि सेवा तो प्रत्येक का परम घर्म 
था | यही सबसे बढ़ा अन्तर है पराने ओर नये यगों का। हमार यह्‌ उत्तर सुन 
कर कोई साधारण बुद्धि भी कह ठेगा कि वह प्राचीन यंग आज से लाख गुना 
अच्छा था| इस अच्छाई का कारण क्या था- प्राचीन युग की सल्कृति और 
धर्म, जिसके नाम से भी आज हम नाक-भौं सिकोड़ने लगते हैं। तो फिर 
हमारी द॒ब्शा क्यों न हो ? 

अरे पथश्रण मानव | अगर शान्ति, सुख-चैन और आनन्द की वाला है 
तो घमें का सहारा ले, अपनी प्राचीन तस्कृति का समादर और अनुसरण कर | 


हु 


की, 


प्रस्तुत पुस्तक इसी घ॒र्म-सस्कृति की चर्चा का संग्रह है | पंजाब केसरी प्रान्त- 
मन्त्री मुनि श्री प्रमचन्द जो महाराज के अमूल्य प्रवचन इसमें संगहीत हैं। इन 
प्रवचनों में धर्म-संस्कृति के गूह़ से गूह विषयो पर वडा ही विशद प्रकाश डाला 
गया है जिससे ये विषय जन-जन के लिए, असन्त सरल ओर मस्तिष्क को 
सहज ही समझ में आजाने योग्य हो गये हैं | मुनिश्री के प्रवचनों की यही तो 
विशेषता रहतो है कि वे कठिन से कठिन विषयों को भी इस हम-से समभाते 
हैं कि साघारण जनों के हृदय मे वे सहज ही घर कर लेते हैं। मुनिश्री ने तो 
अपना समस्त जीवन ही जनहिता्थ धर्मप्रचार के लिए अर्पित कर रखा है और 
तदर्थ वे सदा ही अनेक प्रदेशों की यात्रा किया करते हैं| आप बहुत बडे 
विद्वान और अनेक भाषाओं--हिन्दी, सस्क्ृत, उदृ, पंजाबी, गुजराती आदि के 
ज्ञाता हैं और इन भपषाभाषी प्रान्तों के लोगों को आपने अपने उपदेशों से 
बहुत अविक प्रभावित करके जैन धर्मानुयायी बनाया है | आपके सदूप्रयास 
वास्तव में प्रशंसनीय हैं । 


इस पुस्तक में आपके राजस्थान के ब्यावर नामक स्थान पर दिये गये 
प्रवचन संग्रहीत हैं | इससे पूर्व प्रेम सुधा के छः भाग'छुप चुके हैं और यह 
खातवा भाग है। इस प्रकार धार्मिक जन मुनिश्री के उपदेशों का पुस्तक रूप में 
स्थायी घन प्राप्त कर कृतछृत्य हो रहे हैं । 


अन्त में हम श्री मिखीमल विश्म्मर सहाय सराय लोहारा (जिला मेरठ) 


को अत्यन्त धन्यवाद देते हैं जिन्होंने इस पुस्तक को अपने खर्च पर प्रकाशित 
कर धार्मिक जनो को लाभ पहुचाया। 
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अ्रहुन्तों भगवन्त इन्द्र महिता,, सिद्धाइंच सिद्धिस्थिता:, 
झ्राचार्या जिनशासमोन्नतिकराः: पुज्या उपाध्यायका: । 
श्रीसिद्धान्तसुपाठका सुनिवरा रत्नत्रयाराधका , 
पञ्चेते परमेष्ठितः प्रतिदितं, कुंवेन्तु नो सडगलम्‌ ॥॥ 
उपस्थित महानुभावों । जीवन का निर्माण करना मनृष्य के 
अपने ही हाथो में हैं । मेने आपको कल बताया था कि मनुष्य 
स्वय ही भ्रपने जीवन को ऊँचा उठा सकता है या नीचे गिरा सकता 
है, विकास की ओर ले जा सकता है या पतन की ओर गिरा 
सकता है । वह चाहे तो उच्च गति का अधिकारी बन सकता है 
ग्रथवा चाहे तो नीच गति का। यह सव उसके अपने ही अ्रधीन 
हैं । कोई अन्य व्यक्ति इसमें न हिस्सेदार हो सकता है न वाधा 
उपस्थित कर सकता है । ज्ञानी पुरुषों ने बताया हैं कि कौन-कौन 
से श्रेष्ठ कर्म करके मनुष्य ऊँची गति प्राप्त कर सकता है और 
कौन-कौन से पाप कर्म करने से उसे नीच गति प्राप्त होती हैं ? 
ज्ञानियों ने हमें सरल और स्वच्छ मार्ग बता दिया है, किसी भूले- 
भटके पथिक को सही रास्ता बताना कितने उपकार का 
काम है ! 


+ > 
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भगवान्‌ के समीप आप कोई भी प्रार्थना लेकर नही गये । 
किन्तु फिर भी भगवान्‌ ने आपके कल्याण के लिए उत्थान की ओर 
ले जाने वाला मार्ग बताया है| उन्होने बताया है कि भ्रमुक शुभ 
कर्म करने से उच्च गति और अमुक पाप कर्म करने से नीच गति 
प्राप्त होती है। शास्त्रकारो ने कहा है कि दीपावलि की रात्रि को 
भगवान्‌ निर्वाण प्राप्त करते हे, और उससे पूर्व वे विचार करते 
हैँ कि संसार के प्राणियों के कल्याण के लिए कुछ न कुछ और 
दे जाना चाहिए । तो उन्होने उ० सू० के ३६वें श्र० की गा० 
२४७ में बताया कि इस प्रकार के जीवो को सम्यक्त्व की प्राप्ति 
दुर्लभ होती है “-- 
#“मिच्छा दंसण रत्ता, सनियाणा कब्ह लेससो गाढा । 
इय जैयरन्ति जीवा तेंसि पुण दुल्लहा बोही ॥। 


अर्थात्‌, जो जीव मिथ्यात्व मे रमण करता है, रगा रहता है ; 

जो धर्म के काम को अ्रधर्म और अधर्म के काम को घर्मे समझता 
ह ; मिथ्यात्व ही जिसे प्यारा लगता है ; जो मिथ्या रास्ते पर 
चलने वाला हैँ ; जर, जोरू और ज़मीन के त्याग करने वाले 
गुरुओ को जो पाखडी और ढोगी कहता है और इसके विपरीत 
आडम्वर करने वाले लोभी आरभी परिग्रही विपयासक्त कृगुरुओओ 
को जो संसार का कल्याण करने वाले मानता है, ससार को 
बढाने वाली जन्म-मरण की प्रदाता कुप्रवृत्तियो को जो मोक्ष का 
साधन मानता हूँ और जन्म-मरण को समाप्त करने वाली जप, 
तप, सयम श्रादि सुप्रवृत्तियों को जो ससार-वृद्धि का कारण 
समभता हैं, कर्ममुक्त श्रात्माओं को जो कर्मयुकत मानता हैं, 
जो पुन. ससार में श्राना मानता है, ऐसा प्राणी 
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प्राय. नीच गति की ओर जाने वाला होता हैं । इसी प्रकार की 
कुछ प्रवृत्तिया आजकल आप लोगो में भी उत्पंन्‍त हो गई है । 
कई ऐसे स्तवनादि लिखे गये हे कि जिनमें भगवान्‌ महावीरादि को 
निर्वाण से फिर ससार में बुलाया गया हैं। यह अनुचित है १ 
हमारा साहित्य, हमारी सस्क्ृति का समर्थक होता चाहिए ॥ आप 
लोग ही नहीं, कई साध-साध्वी भी इसी प्रकार के भजन लिखते 
और गाते है, जैसे 'महावीर स्वामी आजा-आ्राजा' आदि । गा 


सज्जनो! अनन्तकाल से अनेक कष्टो को भोगते-भोगते तो बडी 
कठिनता से निर्वाण की प्राप्ति उन्हे हुई है और आप उन्हें फिर से 
इस ससार रूपी कीचड में फसाने के लिए बूलाना चाहते हे । आपके 
बुलाने से निश्चित रूप से वे आने वाले तो नही है किन्तु आप तो 
मिथ्यात्व के भागी बन ही जाञोगे | तो यह भिथ्यात्व जीव को 
नीच गति मे ले जाने वाला हू । कुछ लोग जप-तप-बेला-तेला-श्रठाई 
आदि करते है और उसके बदले मे भोतिक, पौद्गलिक सूखो की 
याचना करते हे । यह भी अनुचित है । मु ह में जब मिश्री डाली 
जायेगी तो म्‌ ह मीठा होगा ही, इसमें सन्देह के लिए स्थान नही 
है । हा, यदि तुम्हारे मूह में ही विकृृति है और जीभ का स्वाद 
बिगड रहा है तो वह मीठी वस्तु भी कडवी लगती है । किन्तु 
इसमें मिश्री का तो दोष नही है । इसी प्रकार भगवान्‌ की वाणी 
तो मीठी ही हे । शास्त्र की बात यदि किसी को कटुक लगती 
हो और मन को नहीं भावी हो तो उसमें उस वाणी का कोई 
दोप नही है, दोप उसके अदर मिथ्यात्व के विकारो के उदेय होने 
का ही हैँ । वे विकार ही उसे प्रभु की वाणी मीठी नही लगने 
देते, क्योकि मिथ्यात्वी को तो मिथ्यात्व ही प्यारा लगता हूँ । 
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सज्जनो ! यदि किसी व्यक्ति को सर्प ने काट लिया हो 
और उसकी देह में विष व्याप्त हो गया हो तो उस व्यक्ति तो यदि 
नीम के पत्ते खाने को दिये जाते हे तो वे उसे मीठे ही लगेगे । 
साँप के काटे की लोग यही परीक्षा मानते हे । यदि उस व्यक्ति को 
नीम के पत्ते कडवे लगे तो समभना चाहिए कि उसे विष का असर 
नही है । किन्तु यदि उसे वे पत्ते, जोकि वास्तव मे कडवे है, मीठे 
लगें, तो समभना चाहिए कि उसे साँप ने ही काठा है। इसका 
कारण यह हूँ कि नीम के पत्ते मे भी कदुता है, जो जहरीली है 
श्रौर सर्प के विष में तो ज़हर है ही । किन्तु साप का जहर नीम 
के पत्तो से कई गूना श्रधिक जहरीला है, इसलिए वे पत्ते उसे 
कडवे नही लगते, वल्कि मीठे लगते हे | जिस प्रकार कोई व्यक्ति 
वहुत गर्म देश का रहने वाला हो और वह कम ताप वाले देश में 
आजाये तो उस देश में गर्मी होते हुए भी उसे तरी मालम होगी । 
श्रीमद्जीवाभिगम सूत्र मे आया है कि यदि तरक के नेरिए को 
यहा मृत्यूलोक में श्रग्नि की जय्या पर भी सला दिया जाणे तो 
भी उसे यहा सुर्ख की नीद थ्रा जायेगी । उसे यही मालम होगा 
कि जैसे वह फूलों की गय्या पर शयन कर रहा है। क्योकि 
मृत्यूलोक की उष्णता से नरकलोक की उष्णता अ्रनन्त गणा 
श्रधिक है। 

सज्जनो ! ठीक इसी प्रकार अत्यन्त श्रधिक दुख में रहे हुए 
मनृष्य को दुःख श्रनूभव नही होता और अश्रधिक सख मे रहे हुए 
व्यक्ति को थोडा दुख भी बहुत श्रविक प्रतीत होता है। 
क्योंकि यह जीवन तो मोम से भी अधिक नरम है झौर लोहे 
से भी अधिक कठोर है । इसे जैसा चाहो वैसा ही बना 
सकते हो। तो में कह रहा था कि जिसे काले नाग ने डस 
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लिया हो--जिसे मिथ्यात्व रूपी काले नाग ने डस लिया हो 
और जिसकी तस-तस मे .मिथ्यात्व रूपी जहर घूल गया हो--उसे 
हिसा ही प्रिय लगती है, उसे नीच कर्म ही अच्छा लगता है, उसे 
धर्मी पुरुष को देखकर और उसकी कल्याणकारी वाणी सूनकर 
क्रोध होता है , उपदेशदाता उसे कड़ वे लगते है, क्योकि ' उसके 
अदर विकार है, मिथ्यात्व का विष व्याप्त है। इसके विपरीत जो 
व्यक्ति मिथ्यात्व के विष से मुक्त हे, उन्हे ये सारी बुरी बाते 
कड़ वी ही लगती हे और इन नीच कर्मो की ओर उनकी प्रवृत्ति 
नही होती । 
भद्र पूरुषी ! इसी प्रकार यह मिथ्यात्व भी उन लोगो -को 
प्रिय लगता है, जो धर्म के मार्ग से विमुख होकर उलटे रास्ते 
पर चल पडते हे । सपे का विष तो एक ही जन्म में मारता है, 
किन्तु मिथ्यात्व रूपी सपे का विष तो अनेक जन्मो में मारता 
है । श्रत पुण्यशील प्राणी का कत्तंव्य है कि वह अ्रपनी दृष्टि को 
सावधान रखे, सच्चे और भूठे का भेद समझे, धर्म मे और धर्म 
के उपदेशक गुरुओ में अपनी श्रद्धा दुढ रक्खें । ससार में प्राणियो 
को कष्ट देने वाला और रुलाने वाला यह मिथ्यात्व ही है । आ्राज 
की दुनिया में मिथ्यात्व का वोलबाला है । एक व्यक्ति को एक 
तरफ मिथ्यात्व से हटाते हे ती वह दूसरी ओर वैसे ही कर्म मे 
प्रवत्त हो जाता है। यह मिथ्यात्व रूपी दानव केवल एक ही मूख 
वाला नही हूं । इसके तो अनेको मुख है और वह अनेक दिशा 
से प्राणियों का भक्षण कर रहा हैं। 
इसी पर विचार करके ज्ञानी पुरुषो ने कहा है कि जो प्राणी 
सिथ्यात्व के रंग मे पूर्ण रूप से रंगे हुए है, जो लोग अपने जप-तप 
की अमल्य साधना को केवल सासारिक वस्तुग्रों और सुखों की 
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प्राप्ति के लिए बेच देते हे और चाहते है कि उनकी तपस्या का 
यह या वह फल उन्हे प्राप्त हो और इस प्रकार मूखेता करके 
भ्रपती करोडो की सपत्ति को कौडियो में ही लूटा देते हे, जो नस 
और स्थावर जीवो की धर्म के नाम पर हिसा करते है, वे सब 
भिथ्यात्व के पोषण करने वाले हे । 

इसके साथ हो साथ यह भी कहा जा सकता है कि केवल 
बालकों को जन्म दे देना और उसके उपरान्त उनकी उचित शिक्षा 
ग्रौर ज्ञान-प्राप्ति को ओर ध्यान न देना भी अ्रधर्म है। आपको 
देखना चाहिए कि आपके बालक को उचित और सही शिक्षा मिल 
रही हैँ कि नहो । यदि शिक्षा मिल रही हैं तो वह हमारी सस्क्ृति 
ओर धर्म के अनुकूल है कि नही । आपके बालक कैसा जीवन व्यतीत 
करते है, क्या कार्य करते हे, कहा जाते हे, श्रादि बातों की ओर 
भी झ्रापका ध्यान होना चाहिए । किन्तु देखा तो यह जाता हैँ कि 
आपका ध्यान तो केवल' इस बात पर जाता है कि बच्चे न रोठा 
सा ली या नही | श्रे, केवल पेट भरना हो मनृष्य के जीवन 
का लक्ष्य नही हैे। वालक के सुसस्कारो की शोर भी तुम्हारी दृष्टि 
होनी चाहिए | बालक तो कच्ची मिट्टी के समान हैँ, उसे जैसा 
चाहो वैसा घड सकते हो, बना सकते हो । किन्तु वही मिट्टी जब 
आावे में पक जाती हुँ त्तो फिर उसमें किसी भी परिवतंन की 
सभावना नही रहती । ठोक इसी प्रकार वालक का जीवन भी 
कोमल होता हूँ । उसका निर्माण करना या विनाश कर देना आपके 
ही हाथ में हैं | आप जिस प्रकार वालक के शरीर की रक्षा 
का ध्यान रखते है । देखते हे कि कही उसको गर्मी या सर्दी न 
सन जाये, वह वीमार न पड जाये झ्रादि, उसी तरह आपको यह 


४ व्यान रखना चाहिए कि बालक के शआ्ाध्यात्मिक शरीर की भी 
ही 
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रक्षा हो और उसका हृदय भ्ौर श्रात्मा स्वस्थ, स्वच्छ भौर सबल 
बने । 

सज्जनो ! इस बात का सदेव ध्यान रखना कि कही आपके 
बालक को मिथ्यात्व का भूत आकर न चिगल जाये। कही उस 
भूत का प्रभाव आपके बालक के जीवन को नष्ट न करदे । यदि 
समय रहते आप उसका ध्यान न रक्‍्खेगे और बालक के जीवन के 
नष्ठ हो जाने पर कहेगे कि--महाराज ! हमारे बच्चे को सुधारो' 
तो हम तो तब भी अपना कत्तेव्य निभायेगे हो, किन्तु उससे पहले 
आपको भी तो अ्रपना कत्तेव्य समभना चाहिए । बालक के जीवन 
को सुधारा भी जा सकता है, किन्तु यह तभी हो सकता है जब वह 
हमारे पास श्राये। लेकिन ऐसा होता नहीं। वह तो नाच-कद, 
खेल-तमाशे और गाने-बजाने में रस लेता है । आपको यह ध्यान 
ही नही है कि वह कहा जाता है, किन बातों में रस लेता है और 
क्या-क्या अच्छे या बुरे सस्कार उसके मन श्रौर मस्तिष्क पर पड़ 
रहे है । 


सज्जनो : सस्कार प्रबल होते है । एक बार अपना स्थान जमा 
लेने के बाद वे आसानी से दूर नही किये जा सकते । इसलिए ध्यान 
दो कि यह जो लौकिक शिक्षण आज प्रचलित है, वह भौतिक सक- 
ल्प ही उत्पन्न करता हैं । यह तो केवल उसके पेट भरने की शिक्षा 
है । किन्तु आत्म धेर्मे और घामिक शिक्षण तो इससे अलग हे । 
उस धर्म के शिक्षण में आप लोगो को बड़ी सावधानी से काम लेना 
चाहिए। आप लोग इस तरफ ध्यान न रखकर केवल यह ध्यान 
रखते हे कि हमारे बच्चे की हमारे बेठे शादी हो जाये । हजारो 
रुपया भी खर्चे कर देते हो , ऐसा क्यो करते हो ? नाम के लिए तो 
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करते हो मा । भाइयों पजाव मे लोगो के नाम रक्‍्खे जाते है-- 
लवखशाह या पजश्ाह । लवखूञभाह नाम का अर्थ निलकता है 
लक्षपति यदि लक्खन अपने लड़के की शादी में श्रथवा मकान ब्नाने 
में एक लाख रुपया खर्च कर दिया तो पजशाह जी सोचते हूँ कि में 
तो पजशाह हू। में उससे पीछे क्यो रह, मे पाच लाख खर्च करू गा। 
इस प्रकार वे पाच लाख रुपये इंट-चूनें-पत्थर का सकान बनाने 
में अवश्य खर्च करेगे, वरता उनका नाम पजूशाह कैसा । , 


किस्तु सज्जनों ? वे ही लवखूशाह और पजूशाह अ्रपने -बच्चों 
के जीवन-निर्माण के लिए थोडा-सा भी पैसा खर्च करने को 
णायद तंयार हो । गादी-विवाह मे हजारो-लाखों रुपया खचे करना, 
मजान बनाने में लाखो रुपया लगाना, छेकित वच्चे की शिक्षा और 
श्रच्छे सस्कार भरने में एक पैसा भी नहीं लगाना कितनी मखेता की 
वात है कोई-कोई सज्जन पैसा खर्च करके बच्चे को शिक्षा प्राप्त: करने 
लिए बिलायत भेजते हैं । किन्तु विलायत से लौटकर वह कितना 
अपने धर्म पर कायम रहता हैं, यह झाप लोगों से छिपा हुआ नहीं 
है। बह वहा प्राय' अधामिक श्रावरण करना सीख जाता है । श्रडे, 
मछलो-शराब का सेवन करना सीख जाता है शौर श्राप गर्व करते 
हैं कि ब्रापका बच्चा विलायत पढ़ आया । मेरी समझ से अ्रपवाद- 
स्वरूप कोई एक ही माई का लाल ऐसा निकलता हूँ जो अपने धर्म 
पर कायम रह सके । ऐसा! वही होता है, जिसको घर पर शभ्रार॑म्भ 
से हो अच्छी शिक्षा दी गई हो और जिस पर अच्छे सस्कार डाले 
गये हो। छेकिन जिन लोगो का आचरण यहा भी विगड़ा हुआ्रा 


रे, जो यहां भी होटलों में खाते हो, वे वहा जाकर कैसे शुद्ध रह 
सकते हैं ? 
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सज्जनो ' व्यावर की यह इतनी बडी बिरादरी है। यहाँ 
स्थानकवासियो के ५००-६०० घर हूँ। किन्तु जहाँ श्राप इन 
सासारिक कार्यो में इतना व्यय करते हे, वहा घ॒र्म कार्य के लिए भो 
कुछ व्यय क्यो नही करते ”? यहा कोई धामिक सस्था क्यो नहीं 
हैं? आप अपने बालको में उत्तम धार्मिक सस्कार क्यो नही डालते ”? 
उन्हे केवल किसी प्रकार लूटकर खाना-कमाना हो क्‍यों सिखाना 
चाहते हे ? बच्चे अलग-अलग सस्थाओ्रो मे जाकर पढते हैं। जिस 
धर्म की वह सस्था होती है, उसी धर्म के सस्कार बालक मे 
पड़ जाते है । माता-पिता को यह पता ही नही होता कि बालक 
में कंसे सस्कार पड रहे हे । यह श्रत्यन्त खेद की बात हैँ। यदि 


घर के स्वामी को ही अपने घर के विपय में पूरा ज्ञान न हो तो 
उस घर का कभी कल्याण नही हो सकता । 


मनष्य जीवन दुर्लभ है। अनेक योनियो मे से गुजर कर 
मनृष्य योनि प्राप्त होती है । मनृष्य को दिल और दिमाग मिला 
हैं। उसका समुचित रूप से सदृपयोग करना मनुष्य का कत्तैव्य है । 
मनुष्य और पश्‌ मे आखिर क्या भेद हें ? भेद यही है कि मनृप्य 
मस्तिष्क और हृदय रखता है, उनका बुद्धिमातीपूर्वक उपयोग 
करता है, जबकि पशु विचारशीलता से वचित रहता है। वैसे तो 
पत्र्‌ भी दो प्रकार के होते हे। एक सीग और पूछ वाले पशु 
श्र दूसरे बिना सीय और पूछ के। तो में तो यह कहने मे कोई 
हिचक नही करता कि वे मनुष्य जिन्हे शकल-सूरत और शरीर 
तो इन्सान का मिला है, लेकिन जिनमे मनृष्यता नही है, वे मनृष्य 
के रूप मे बिना सोग और पू छ के पशु ही है । मनृष्य और मनृष्यता 
दो भिन्‍्न-भिन्‍न वस्तुएं हैं। म्यान व तलवार, फूल व सुगध, कुआझा 
और पानी, ये सब अ्लग-भ्रलग है । इसी प्रकार शरीर और आत्मा 
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भी दो पृथक-पृथक्‌ वस्तुएँ हे । मनृष्य का शरीर मिल जाने पर 
सूरत और शकल मिल जाने पर सासारिक लोग उस प्राणी को 
मन॒ष्य कहते हे । किन्तु सज्जनों ! केवल मनृष्य-शरीर प्राप्त हो 
जाने से हो मनुष्य पूर्ण नही होता । जब उसमे मनुष्य शरीर के 
साथ मनुष्यता भी झ्रायगी तभी वह पूर्ण मनृष्य कहलाने का अधि- 
कारी हो सकेगा । 


सज्जनो ! प्राप्त हुई वस्तु का और साधनों का सही उपयोग 
करना भी अत्यन्त आवश्यक है, अन्यथा उन्तका कोई मूल्य नहीं 
रहता । मनृष्य को यदि कान मिले है तो वे भगवान्‌ को, गुरुजनों 
को, ज्ञानियो की कल्याणकारी वाणी सुनने के लिए मिले हे, न 
कि किसी की तिन्‍्दा या चुगली श्रादि सूनने के लिए । यदि तुम इन 
कानो से निन्‍्दा ओर चुगलो सूनोगे तो नरक में जाकर इनमे गर्म- 
गर्म शीशा डलवाना पडेगा और जन्‍्म-जन्मान्तर तक बहरेपन का 
दु.ख भोगना पडेगा । इसी प्रकार ये आखे मिली हूं तो धर्मशास्त्र 
पढने के लिए और गुरुदशेन करने के लिए इसलिए, नहीं मिली 
कि उनसे पराई वहू-बेटियो पर कुदृष्टिपात किया जाये । ये 
श्राखे इसलिए मिली हैं कि इनसे किसी दु खी प्राणी को देखकर 
उमप्तपर दया को जाये । उन आखो का क्या उपयोग कि जिनसे 
तडपते हुए दु'खी लोग न दिखाई दे ? वे कान भी किस काम के 
जिनसे दुखियों की पुकार चही सुनी जाये ? 


उपस्थित सज्जनों ! श्राज भगवान को पूछने वाले तो बहुत 
से हें किन्तु भगवान्‌ के भक्तो को पूछने वाले बहुत कम है । यह 
प्रश्न पूछने वाछ़े तो बहुत हे कि भगवान्‌ कहां रहते हे, उनका 
उया स्वरुप हूं, वे कंसे प्राप्त हो सकते है। किन्तु यह पूछने वाले 
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बहुत थोडे हे कि भगवान्‌ के भक्‍तो का क्या हाल है ? वे सूख से 
हैं कि दु ख मे ? अरे, जिसने भगवान्‌ के दुखी भक्तो को नही देखा, 
वह भगवान्‌ के दशेन भी नहीं कर सकता। जिस अ्रहकारी मनृष्य 
को इतने बड़े शरीर वाला मनुष्य ही दिखाई न देता हो, उसे 
निरंजन, निराकार रूप भगवान्‌ कैसे दिखाई दे सकते हे ? अ्रत 
जो भगवान्‌ के दर्शन करना चाहता हो और उनसे मिलना चाहता 
हो, उसे पहले भगवान्‌ के भकतो के दर्शन करने चाहिए और उनकी 
सेवा करनी चाहिए। 


अरब यह प्रइन उठता है कि भगवान्‌ कहा रहता है? भगवान्‌ मदिर, 
मस्जिद, गिरजाघर, गुरुद्वारे या स्थानक में नहीं हैं। भगवान्‌ तो 
दीन और दुखियो की भोपड़ियो में रहता है । वह सेठो और राजाशो 
के महलो में नही रहता बल्कि व्यथित और पीडित जन*समृदाय 
के हृदयों में रहता हैं। अज्ञानी भक्त लोग अनेक प्रकार के भजनो 
और प्रार्थनाओं से भगवान्‌ को प्रसन्‍त करने की कोशिश करते हे 
झौर कहते हे कि--हे भगवान्‌ । तुम मेरे मनरूपी मदिर मे क्‍यों 
नही आते हो ? में घटे भर तक घटाल बजाता हू, मत्र पढता हू, 
और ज़ोर-जोर से प्रार्थना करता हू , फिर भी तुम मेरे हृदय में 
क्यो नही श्राते हो ? किन्तु उन भक्तराजो को यह जानना चाहिए 
कि भगवान्‌ बहरे तही हैँ कि -- 


“कीड़ो के पग नूपुर बाजे तो भी साहेब सुनता हे ।” 
तो सज्जनो भगवान्‌ तो अन्तर्यामी हें । वे सब के मन की 
बात को जानते है । उन्हे ज्योति जगा-जगाकर गाने से क्‍या प्रयोजन, 
उनकी ज्योति के सन्मृख तो करोडो सूर्य, चन्द्रमा और तारे भी 
फीके पड जाते हे । ऐसे ज्योतिस्वरूप/भगवान्‌ के सन्मृख तुम्हारे 
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गैस के हण्डे और मोमबत्तियां किस काम की ? रोशनी तो उसे 
दिखानी पडती है, जिसे दिखाई नही देता । तो क्या भगवान्‌ को 
भी नज़र नही आता? ज्ञानी पुरुषो ने कहा है कि.जिनकी दिव्य ज्ञान 
की रोशनी अनन्त प्रकाश रूप है, उसको तुम्हारी रोशनी की क्या 
श्रावरयकता ? जिसको लोग सारे ससार को खिलाने वाला मानते 
है, उसे तूम लोग फिर क्या खिला सकते हो ? ससार के लोगोः ! 
में आपसे यह कहने जा रहा था कि भगवान्‌ तो सब जगह है और 
सबके समीप है । वह कही बाहर से श्राने वाले नहीं है, हमारे 
भीतर ही है । किन्त्‌ वह महबूव भगवान्‌ हमे दिखाई इसलिए नहीं 
देता है कि हमारी श्राखो पर राग और हेष तथा अज्ञान का परदा 
पडा हुआ हैँ | तेली का वैल देख तो सकता है, किन्तु स्वार्थी तेली 
उसे देखने नही देता । इसी प्रकार स्वार्थी पडित, मौलवी श्र 
साथु, जोकि दभो, पाखडी और स्वार्थी है, फिर चाहे वे जैन साधु 
ही वयो न हो, लोगो की दृष्टि को अपने स्वार्थ के साधन के लिए 
ऊत्री कर देते है । ऐसे ऐसे धर्मगुरु न तो -स्वय अ्रपता ही कल्याण 
कर सकते है श्रोर न किसी दूसरे का ही । 
तो कवि का कथन है कि भगवान्‌ इसी वजह से दिखाई 
नहीं पडता । हमारी दृष्टि की सीमा मे वह श्रव भी है श्र 
भविष्य में भी रहेगा । हम उसे जब चाहे, देख सकते है श्र प्राप्त 
कर सकते हू । किन्तु यह तभी सभव हैँ जबकि हमारी आखो पर 
राग-द्वैप की पट्टी न वधी हो। आंखो' वाले के लिए सूर्य श्रौर 
चनच्रमा हूं, उसका प्रकाश हैँ। वह चाहे तो उन्तका लाभ ले सकता 
। किन्तु जिसकी श्रा्खें ही ऊची हे, उसे सूर्य श्लीर चन्द्रमा भी कोई 
लाभ नहीं दे सकते । सूर्य और चन्द्रमा और चदमा, सब उसी के 
उपयोग के हो सकते है, जिसको स्व्रथ की आखों में ज्योति हो । 
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विना इस रोशनी के कोई लाभ नही हो सकता । ठीक इसी प्रकार 
जिसकी आाखो पर मिथ्यात्व की पट्टी बधी है, उसे भगवान्‌ के दर्शन 
हो ही नही सकते "अत उसे कही ढ ढने जाने की तो श्रावश्यकता 
है ही नही.। कहा हैं +- 
“सर्वव्यापक है तो घर में ही बेठे मिलेंगे किशोर । 
दूढ़ती दुनिया फिरे, हम' तो कहीं जाते नही ॥ 

राज ससार मे स्वार्थी लोग भगवान्‌ को अपने घर तो बुलाना 
चाहते है, किन्तु भगवान्‌ के भकक्‍तो को पूछते भी नही । भक्त को 
भोग न लयाकर भगवान्‌ को भोग लगाते हे । अरे, यह तो मामूली- 
सी सोचने की बात है कि जिसे किसी वस्तु की आवश्यकता ही 
नही है, जो निविकार और निराकार है, जो निष्कलक और निरा- 
धार है, उसे किस आधार की श्रावश्यकता हो सकती है ? उसे न 
भूख लगती है, त भोजन की आवश्यकता होती है | वह तो इन सबसे 
परे है | किनत यहा तो भगवान्‌ के नाम पर स्वय ही गूलछरें उडाये 
जाते है, अपना ही उलल्‍ल सीधा किया जाता हैँ । इस विषय मे में 
कहा तक कहू, स्वार्थी और मू्खे लोगो ने भगवान्‌ को बदनाम ही 
करना आरभ कर दिया है। वे भगवान्‌ का विवाह भी रचाते है 
और उन्हे शय्या में शयन कराते हैँ । किन्तु मेरी समझ में यह नही 
आता है कि इस प्रकार के कार्यों का क्या अ्रथे है और भगवान्‌ का 
विवाह क्या रग लायेगा ? 


सज्जनो ! ये सब विडम्बनाए हें। में उन भक्‍तो से यह प्रश्न 
करना चाहूगा कि भगवान्‌ निश्िकारी हे कि सविकारी ? उनके 
हृदय, मे काम; क्रोध है कि नहीं ” यहा सभी धर्मों के लोग 
उपस्थित ,है--मूसलमान, आरयेसमाज़ी,, सनातनी और सिक्ख । 
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में सबसे पूछता हु कि भगवान्‌ निविकारी हें या सविकारी ? श्ररे 
भाई, वह तो अकाल पुरुष है। सिक्‍्ख लोग नारा लगाते हे-- 
“सतश्री अकाल, जो बोले सो निहाल ।” यह उनका बूलद नारा 
हैँ ।|यह भगवान्‌ की, खूदा की तारीफ है। इसका श्र है कि भगवान्‌ 
सत्य रूप हें और श्री श्रर्थात्‌ लक्ष्मी रूप है । दुनिया मे यदि वास्तव 
में कोई लक्ष्मी है, निधि है, तो वह भगवान्‌ ही हैं। उनके भ्रलावा 
अन्य सव व्यर्थ है, प्रवचता है । जिस घन को तृम समेटे बैठे हो, वह्‌ 
तो नष्ट हो जाने वाला है, समाप्त हो जाने वाला है । किन्तु भगवान्‌ 
तो वह निधि है, वह संपत्ति हे, जो कभी क्षय नही हो सकती । 
भगवान्‌ तो सत्य है, मिथ्या नही हे । सत्य किसे कहते हे” सिक्‍्खो के 
ग्रन्थो में लिखा है--“आदि | सच्च, जुगादि [सच्च नानक होसी भी 
सच्च ।” भगवान्‌ सत्य रूप था,सत्य रूप हे और सत्य रूप ही रहेगा। 
वह कभी चष्ट होने का नहीं हैं । जो भगवान्‌ भी वन सकता है 
श्रोर नष्ट भी हो सकता है, वह तो भगवान्‌ नही, कोई बनावटी 
खिलौना है । उससे तो बच्चो को ही बहलाया जा सकता है। 
किन्तु ऐसा तो हैं नहीं। भगवान्‌ तो अजर-श्रमर है और समस्त 
उपाधियो से परे हे । 

तो उपस्थित सज्जनो । भगवान्‌ तो सत्य है, लक्ष्मी रूप है, 
श्रौर अकाल है, अर्थात्‌ उनके लिए काल ही नही है, वे काल 
से परे हे । न वे जन्म छेते है । न मरते है । जो जन्म लेता है 
श्रौर मृत्यु को प्राप्त होता है, वह तो हमारी ही विरादरी का 
हो गया, उसमें ईव्वरत्व फिर कहाँ रहा ? तो ऐसे सत्य, श्री, 
और श्रकाल रप भगवान्‌ का जो नाम छेतें हे, वे निहाल हो जाते 
है । हिन्दू जास्त्र में उसे कहते हे--“सत्‌, चित्‌ और श्रानन्‍्द 
स्वटप। इन दोनो कथनों में केवल शब्दो में थोड़ा-सा फर्क हो 
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गया है किन्तु भावो मे तनिक भी फर्क नही हैं। उधर श्री और 
अकाल शब्द आये हे तो इधर चित और आनन्द शब्द आये हे । 
अर्थ एक ही है। जैसे पानी को चाहे अप्‌ कहो, या वाटर, नीर, 
सलिल, जल या वारि कहो, श्रथवा आब कहो, किन्तु पानी पानी 
ही रहेगा, उसमें कोई अ्रन्तर नहीं आयेगा । इसी तरह खुदा कहो, 
परमात्मा कहो, ईश्वर कहो, राम कहो, जिन कहो या रहीम कहो- 
कूछ भी कहो भर चाहे जो सम्बोधन कहो, ईश्वर ईश्वर ही है और 
ईदवर रहेगा। 


राग-द्रेष को जिसने जीत लिया है, वह जिन कहलाता हैँ । जो 
सब जगह रमण करता ह--जड़ और चेतन मे, जल और स्थल 
में जो ज्ञान भाव से रमा हुआ है, वह राम कहलाता है । जो ऐड्वर्य- 
शाली है, अर्थात्‌ जो आ्रात्मीयः गूणों के ऐश्वर्यू का स्वामी है, वह 
ईइवर कहलाता है। इसी तरह खुदा वह हेजो खुद ही है, जिसे क्रिसी 
की सहायता की, पनाह लेने की आवश्यकता नहीं हैँ। और सारी 
दुनिया जिसकी पनाह लेती है । इस प्रकार सज्जनों ! ईश्वर का 
तो यह स्वरूप है, इसे जो ठीक-ठीक समभता है, उसे फिर अन्य 
कोई सासारिक रूप या वस्तु भाती नही । 


तो में आपसे कह रहा था कि आज भक्‍तो ने भगवान्‌ को 
अपने ही जैसा बनाने मे कोई कसर नही. रख छोडी है । वे भगवान्‌ 
का विवाह भी रचाने लग गये हे । अरे, विवाह तो उसका होता 
है जिसे भोग की इच्छा होती है । आग वही तापता है जिसे सर्दी 
लगती है। जिसे भूख होगी, वही भोजन करेगा । जो प्यासा होगा, 
वही पानी पियेगा । विना भूख के खाते वाला, विना प्यास के पीने 
वाला और बिना सर्दी लगे झ्राग तापने वॉला बुद्धिमान्‌ू नहीं कहा 
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जा सकता । इसी प्रकार जिसमे वासना और कामना होती है, वही 
जादी करता है | तुम तो स्वय इस मर्ज के मरीज थे ही, किन्तु 
तुमने तो भगवान्‌ को भी अपने ही जैसा वना लिया उसे 'झूले 
में भूलाया जाता है | भरे, वह तो समस्त सृष्टि का स्वामी है, 
क्या उसे बालकों की तरह भूलायें जाने की और लोरियाँ सुनाने 
की क्या श्रावश्यकता है ? उसे थपकियां देकर वहलाया जाता हैं । 
किन्तु भगवान्‌ तो न रोते है, न हसते हे और न सोते ही है । 
रोना-हसना तो मोहनीय कर्म का फल है । हास्य, रति, श्ररति, 
थोक, भय, जगृप्सा ये सव मोहनीय कर्म के उदय से ही होते 
हैं । भगवान्‌ तो इन सबसे परे है । 

सज्जनों ! आपको चाहिए_ कि आप भगवान्‌ को अपने जंसा 
ते बनाकर स्वयं भगवान्‌ के समान वनने का प्रयत्न करे । तभी 
आपका कल्याण हो सकता है । किन्तु होता इससे उल्टा ही है । 
आप लोग तो भगवान्‌ को भी अपने ही समान कामी, क्रोधी श्रौर 
राग-द्ेपमय बनाना चाहते हैँ। श्राप भले ही यह प्रयत्न करें, 
किन्तु वह तो आपके वधन में बधनेवांला नही है । 

तो में कहा रहा था कि यदि झाप भगवान्‌ को रिकराना 
चाहते हैँ तो आपको उसके भक्‍तो को रिकराना चाहिए । भकतो की 
सेवा से ही भगवान्‌ प्रसन्‍त होते हैं । कहा हैं .-- 

“ज्यांका घाल खिलाइये, ताका रीकें बाप 

जिपके बच्चो को खिलाशोगे, उसका बाप प्रसन्त होगा । 
किन्तु आज तो भकक्‍त लोग भगवान्‌ के बालकों को तो चूटिया 
भरते है और भगवान्‌ को प्रसन्‍त करना चाहते हे । यह अ्सभव है 
कि तुम बाग को तो नप्ट करो और उस वाग के माली को ऐसा 
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कर प्रसन्‍्त करना चाहो तो क्‍या ऐंसाहो सकता है ? इसीं 
प्रकार भकक्‍तो को प्रसन्‍न किये वर्गर तुम भगवान्‌ को भी प्रसन्न 
नही कर सकते | यदि वास्तव में तुम भगवान्‌ की सेवा करना 
चाहते हो तो उनके भक्तों की सेवा करनी होगी । कहा है -- 
“इबादत करते है जो लोग जन्नत की तमन्ना के लिए, 
इबादत तो नहीं है यह एक तिजारत है ।॥” 


सज्जनो | दीन की सेवा ही दीनबधू की सेवा है। दु खी की 
सेवा से ही भगवान्‌ की सेवा होती है। भगवान्‌ सबका रक्षक है, 
दीनवधु श्रर्थात्‌ दीन-दुखियों का भाई है । अत जो मनृष्य की सेवा 
करता है, मूक प्राणियो की सेवा करता है, भगवान्‌ की ही सेवा 
करता है । और भगवान्‌ उसी को प्राप्त होते है जो दीनो की सेवा 
और रक्षा करता है । 


एक समय एक मदिर में एक सोने का थाल उतरा । उस थाल 
मे लिखा हुआ था कि यह उसी को मिलेगा कि जो भगवान्‌ का 
झसली सक्‍त होगा । यदि तकली भक्‍त इस थांल को हाथ लगा 
देगा तो वह काच का हो जायगा। भ्रव जब इतने कीमती और 
सुन्दर थाल को प्राप्त करने का प्रश्न आया तो जिधर देखो 
उधर भगत ही भगत नजर आने लगे | जिस प्रकार वरसात 
में एकाएक सेढकू निकल शाते हे, उसी प्रकार सब तरफ भ्क्‍त 
दिखाई पडने लगे । कोई सध्या करने लगा । कोई गोता, कोई 
उपनियद्‌, कोई गोपाल सहर्न नाम का और कोई हनुमान चालीसा 
का पाठ करने लगा । गजे यह कि सब तरफ भक्‍तो के आसन लग 
गये । किन्तु उन सबके हृदय में लालसा उस सोने के 'थाल को 
प्राप्त करने की ही थी । इतना ही नही, लोगो ने दानशालाए 
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खोल दी, मालाए फेरनी आरम्भ करदी और इसी प्रकार के अनेक 
पुण्य काये करने आरम्भ कर दिये । इसी प्रकार और सारे काम- 
घधे छोडकर सब लोग ईदवर से प्रार्थना करने लगे कि हे भग- 
वान्‌ | थाल हमे मिल जाय । मदिर के चारो तरफ, आसपास, 
श्रौर सीढियो पर भीड लग गई। भक्‍त लोग समाधि लगाकर 
बैठ गये । भक्‍तो के भुड के भुड प्रभु के दर्शन के लिए मदिर 
में जाने लगे, रास्ते सब बद हो गये। एक चौराहे पर, जिधर से 
होकर भक्‍त लोग मदिर में जाते थे, एक रोगी, जिसके शरीर में 
फोडे फू सिया हो रही थी,पीव वह रही थी और मक्खिया भिनभिना 
रही थी, भूखा और प्यासा पडा हुआ कराह रहा था | किन्तु 
जितने भकक्‍त उधर से निकलते थे,वे उसे ठोकर मारकर या घृणा से 
उसकी तरफ से म्‌ ह फेरकर चले जाते थे। उसकी भूख और प्यास 
को मिटाने वाला कोई माई का लाल नही था। सारे भक्त लोग 
भगवान्‌ को देखने के लिए मदिर में तो जा रहे थे किन्तु भगवान्‌ 
के भक्त को पूछने वाला उनम कोई भी नही था । हरेक को जल्दी 
थी ओर सब एक-दूसरे से पहले मंदिर मे पहुचना चाहते थे । सभी 
यह चाहते थे, वे पहले जाकर भगवान्‌ की आरती करे और भगवान्‌ 
उनपर प्रसन्‍त होकर वह सोने का थाल उन्हीं को दे दे । लोगो 
ने भगवान्‌ की मूत्ति पर इतने फल-फूल और मिष्ठान्त चढाए कि 
उनका कही पता ही नही लगता था | वे सव लोग श्रपनी धुन में 
चले जा रहे थे, किन्तु उन्हे साढे तीन हाथ का जीवित पुतला 
दिखाई ही नहों दे रहा था । वह वेचारा रोगी मनष्य चिल्ला 
रहा था कि में भूखा हू, प्यासा हूं, दुखी हूं, मुझ पर दया करो | 
सज्जनो ! सोने के थाल की थ्रावाज तो सभी की सुनाई दे 
रही थी, इसलिए उस दुखी की भावना किसी को क्यो सुनाई देते 
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लगी । हजारों लोग उधर से गूजर गये, किन्तु किसी की दृष्टि उस 
पर नही पडी । किसी ने उसके दु ख की कहानी न सूनी । अश्रकस्मात्‌ 
एक जमीदार किसान भी उधर से भगवान्‌ के दर्शन करने के लिए 
जा रहा था । सज्जनो ! आप जानते ही हे कि हमारी भारतीय 
सस्क्ृति सदेव अध्यात्म-प्रधान रही है । लोगो को परमात्मा के प्रति 
श्रद्धा और निष्ठा रही हैं, फिर चाहे गह उचित हो या अनुचित । 
तो वह जमीदार किसान भी भगवान्‌ को भोग लगाने के लिए 
श्रपनी शक्ति के अनुसार थाली में दूध, फल पानी इत्यादि लेकर 
जा रहा था। ज्यों ही वह उस चौराहे से गूजरा, जहा वह रोगी 
कष्ट में पडा हुआ कराह रहा था, उसे उसकी करुण पुकार 
सुनाई दी । उसके पाव तुरन्त बहा रुक गये | वह उस रोगी के 
समीप पहुचा और करुणा से उसका हृदय भर आया । उसके पावो 
ने आगे चलने से इनकार कर दिया और हृदय दया से अश्रभिभूत हो 
गया | उसने सोचा कि यह मनुष्य है, लाचार है और कष्ट मे 
है । इतने लोग इधर से गृजर गये किन्तु किसी ने इसकी झोर ध्यान 
भी नही दिया । उसका हृदय दया से उमड पडा। वह जल, जो 
वह भगवान के अ्रभिषेक के लिए लाया था, उसने उस रोगी को 
पिला दिया और जो भी फल-फल वह भगवान के लिए लाया था, 
वह भी उसने दया और प्रेम से उसे खिला दिये । 

सज्जनो | वह किसान उस रोगी की सेवा मे ही लग गया 

झौर सोचने लगा कि मुझे तो मन्दिर में जाने से पहले ही भगवान 

मिल गये । उस रोगी को उठा कर वह अपने घर ले गया और 

तन-मन्त से उसकी सेवा में निरत हो गया । उसने जी जान से 
सेवा की किन्‍्तू इसलिए नही कि उसे सोने का थाल मिल जाये । 
दूसरे भक्त तो सोने के थाल के लोभ मे श्रपना भक्तिभाव प्रदर्शित 
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कर रहे थे किन्त्‌ वह किसान तो सोच रहा था कि उसे नर के रूप 
में साक्षात नारायण ही मिल गये है । ओर है भी यह सत्य ही-- 
“बदा नहीं तु सचमुच खुदा हे, बस एक नूकते से हुवा जुद्य है । 
वह नुतत्ता खुदाई जुदाई का गर मिठादे खूबाई-- 
फिर तू खुद ही खूदा है ।४” 
सज्जनों ! कैवल एक नुक्‍ते का ही तो फर्क है। वह एक 
नुवना यदि ऊपर चला जाय तो खूदा और नीचे चला जाय तो 
जुदा हो जाता है! तो वह किसान तो यही सोच रहा था कि 
मुझे नर के रूप मे नारायण ही मिल गये हैं और में नारायण की 
ही सेवा कर रहा हू । धीरे धीरे वह रोगी साल-छह महीने मे 
नीरोग हो गया । उस किसान का एहसान मानकर वह वहा से 
चला गया। उसके जाने से उस किसान को बडा दुख हुआ, 
क्योकि बहू तो उसे साक्षात्‌ नारायण ही समझ रहा था और 
उसकी सेवा कर रहा था । 
विन्तु सज्जनों ! सेवा का फल, सच्ची और स्वार्थरहित सेवा 
का फल, ग्रवच्य ही प्राप्त होता हें । उस गरीब के चले जाने पर 
आकाशवाणी हुई कि भगवान्‌ का सच्चा भक्‍त वह जमीदार है । 
सारे भक्त लोग जो स्वार्थ-प्रेरित थे, हाथ मलते रह गये | उनके 
भूठे जप-तपापि व्यर्थ गये । और अ्रन्त में देवदूत द्वारा वह सोने 
का बाल उस किसान को ही दिया गया । 
प्रतः सज्जनों ! जो दीन-दुखियो की सेवा करता है, वही 
दानव्रतु का सच्चा सेवक और भत हूँ । केवल मख से राधेद्याम- 
रावेग्याम की रट लगाना हो पर्याप्त नही है। मनष्य जन्म पाकर 
मनुष्य की सेवा करमी चाहिए । दुखियो के दुख का निवारण 
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करना ही मनृष्य का सच्चा कत्तेव्य हैं । हमे बिगडी हुई को बनाना 
चाहिए न कि बनी हुई को विगाडना । मनुष्य तो स्वय सर्वेशक्तिमान्‌ 
है। उसके लिए सभी दरवाजें खुले हे । वह चाहे तो स्वय 
परमात्मा बन सकता है। अथवा चाहे तो पापकर्म करके नरक से 
जा सकता है । यह सब कर्म पर निर्भर हैँ । ञ्रत भद्गपुरुषो | 

भोगो की प्राप्ति के लिए जप-तवादि करना छोडो। जीवहिसा का 
पाप मत करो। आत्मकल्याण का यही मार्ग है कि मिथ्यात्व का 
त्याग किया जाये ओर निस्वार्थ भाव से धर्म-क्रियाए करके ससार 
समूद्र से पार उतरा जाय । 


व्यावर है हु 
र८-प-५६ 


हे 5; 
श् 
क्षेत्र-शुद्धि 

वीरः सर्वेसुरासुरेचद्रमहितो वीरं बुधाः संभिता+ 

धीरेणाभिहतः स्वकर्मनिचयों, वीराय तित्यं नमः । 

वोरात्तीर्थमिदं प्रवृत्तमतुल॑ वीरस्य घोरं तपो, 

वीरे श्रीघृतिकीतिकान्तिनिचय हे वीर ! भद्दे दिश ॥ 

हि >< >८ 

अह न्तो भगवन्त इन्द्रमहिताः सिद्धाइच सिद्धिस्थिता:, 

आचार्या जिनशासनोन्तरतिकराः पुज्या उपाध्यायकाः । 

श्रीसिद्धान्ससुपाठका सुनिवरा रत्नन्रयाराधकाः, 

पड्चेते परमेष्ठिनः प्रतिदिन कुर्वेन्तु नो सडगलम्‌॥। 

घर्मवन्धुओ और बहिनो ' 
जो जीव सम्यक्त्व प्राप्त करना चाहते है, उनका जीवन क्षेत्र 

बहुत पवित्र होना चाहिए । आप जानते है कि जब तक भूमिगत 
दोप विद्यमान रहते है, जो बीज के उगने में और उसके फलने- 
फूलने में बाधक होते है, उन्हे दूर न कर दिया जाय, तव तक बीज 
उग नहीं सकता । और कदाचित्‌ ठग भी जाय नो वह पवप नहीं 
सकता । अतएवं समझदार किसान सर्वप्रथम जमीन के दोषों को 
दुर करने का प्रयत्न करता है । इसी प्रकार समकित रूपी बीज 


को पनपाने के लिए भी वाघा और रुकावट डालने वाली चीज़ों 
को दूर कर देना आवश्यक हैं । 
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प्रन्‍तन होता है कि सम्यक्त्व के बाधक दोष क्या-क्या है ? 
जिस किसान को यह ज्ञात नही है कि कौन-कौन से पदार्थ पौधे के 
उगाने मे बाधक है और कौन-कौन-सी चीज़े उसे बढने में बाधा 
पहुचाती हे और पुष्प नही होने देती, वह किसान कभी तरक्की 
नही कर सकता । इसी प्रकार जो तत्व सम्यक्त्व के बाधक और 
विरोधी है, उन्हे समक कर जब तक दूर नहीं कर दिया जाता, 
त्तब तक सम्यक्त्व का पौधा उग नही सकता । कदाचित्‌ उग जाय 
तो पन्रप नहीं सकता । 

ज्ञानी जन इस तथ्य को भलीभाति जानते है । इसी कारण 
उन्होने समकित के बाधक तत्वों का और दोषो का भलीभाति 
निरूपण कर दिया है । साथ ही उन्होने यह भी घोषणा कर दी हैं 
कि सम्यक्त्व की प्राप्ति और पुष्टि मे बाधक तत्वों को अपनी भावना 
से, वाणी से, काया से निकाल दो । ऐसा करने पर तुम्हारा सम्यक्त्व 
अबाध गति से फलेगा, फूलेगा और विकसित होगा । 


तो सम्यक्त्व के मूख्य रूप से तोच दोष हे । जहा ये तीन 
दोष विद्यमान होते है, वहा आत्मा का विकास रुक जाता है । 
उन तीन दोषो में पहला भिथ्यात्व है, जो बडा ही गक्तिशाली 
दोष है और जो आत्मा के प्राथमिक विकास को भी अवरुद्ध कर 
देता है । 


जमीदार बार-बार जमीन में बीज बो रहा हैं। उसे इस 
प्रकार बीज बोते-बोते एक नही, अनेक जन्म व्यतीत हो चूके हे, 
मगर अभी तक उसे उस बीज के मधुर फल प्राप्त नही हो सके । 
कारण यही कि बीज की शक्ति को नष्ट करने वाले जो तत्व थे, 
उसे उत्तका ज्ञान नही हो सका। इसी प्रकार सम्यक्त्व का सब 
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से अधिक वाधक तत्व मिथ्यात्व है। जब तक बह आत्मा रूपी 
क्षेत्र मे विद्यमान रहेगा, सम्यक्त्व का बीज उग ही नहीं सकता। 


यह सर्वविदित है कि जिस जमीन में कझोरता होती हैं, 

सख्ती होती है और जब तक प्रसाधनों द्वारा उसमे को मलता नहीं 
ले श्राई जातो, तव तक एक दाने की तो बात ही क्‍या, हजारो 
मन दानें डाल देना भी निष्फल है । वे अकुर रूप में परिणत नही 
हो सकते । किन्तु जब मिट्टी मूलायम हो जाती हैं और जमीन 
पोली हो जाती हैं, तव किसान को बीज वोने का और परिश्रम 
करने का मजा झा जाता हैं। उसका सब श्रम सफल होता है और॑ 
वह निहाल हो जाता है । । 

इसी प्रकार आत्मा रूपी खेत में जब तक मिथ्यात्व रूपी 
पत्थर मौजूद है, तव तक समकित का वीजाक्र उत्पन्न नही हो 
सकता । उस दशा में कितना ही वीज क्यो न बोया जाय, वह 
व्यर्थ जाता है, श्र्थात्‌ की हुई समस्त क्रियाएं मोक्ष-फल नही दे 
सकती । 

सम्यक्त्व का दूसरा बाधक तत्व निदान--नियाणा है । निर्दील 
का अ्रथे हैँ भोगो की झाकाक्षा । जप, तप, ध्यान, श्रनृष्ठान करने 
के फलस्वरूप सासारिक भोगो की कासना करना निदान हैँ । जिसे 
कठोर तपर्या आदि क्ियात्रों से मोक्ष रूपी श्रमर फल मिलना 
चाहिए था, उसे तुच्छ, दु खमय, निस्सार भौतिक सूख की याचया 
में वेच देना निदान नामक दोप है । 

तोसरा दोप हिंसा हैं । 


इस प्रकार यह तीनो दोप हमारे श्रात्मविकास में वाधक हूँ । 
यह दोप हमें धन्य नहीं बनने देते । हमारा भाग्य नही खुलने देते । 
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और भाग्यहीन की क्या दशा होती है, यह तो एक्र लोकोक्ति 
से स्पष्ट है--- 


भाग्यहीन नर खेती करे, बेल मरे या सूखा पेरे । 


अभागा किसान खेती करता है तो या तो उसका बल मर 
जाता है या अनावृष्टि हो जाती है । तो इसी प्रकार आत्मा को 
अनन्त काल क्रियाए--कठोर साधनाएं करते गूजर गया, मगर 
खेती नही पक सकी । बीज डालते रहने पर भी उस अभागें की 
भूख न मिट सकी । वह भूखा का भूखा रहता आर रहा है । 


सम्यक्त्व का तीसरा बाधक तत्व हिसा हैं । श्राज जीवहिसा- 
कार्यो को भी धर्म माना जा रहा है । किन्तु ऐसा मानने वालो को 
पता नहीं कि उनकी यह विपरीत मान्यता ही सम्यक्त्व को नहीं 
पनपने दे रही है । इस तरह हिंसा मे पाप मानने के बदले धर्म 
मानना एक महान्‌ दोष है और यह दोप सम्यक्त्व के लाभ में बाधक 
बनता हैं । 
यह तीन दोष सम्यक्त्व की प्राप्ति मे बाधक है । जिस जीव 
का इन तीनो दोपो के साथ प्राणान्त हो जाता है, वह जहा कही 
भी जन्म लेता है, उसे सम्यक्त्व का मिलना दुलंभ हो जाता हैं । 
इस प्रकार मार्मे-प्रदशेन करते हुए ज्ञानी पुरुषों ने बतला दिया 
है कि यह तीनो दोष सम्यक्‍त्व की प्राप्ति मे वाधक हे । जास्त्र 
मे कहा है -- 
मिच्छादंसणरत्ता, सनवियाणा उ£ हिंसगा । 
इय जे मरंति जीवा, लेसि पुण दुल्लहा बोही ॥ 


-“उत्तराध्ययन, झ० २३६, गा० २५४५ 
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ग्हा प्रश्न किया जा सकता है कि इन तीनो दोषों से सयुकत 
जीव को समकित की प्राप्ति नही होती , क्योकि यह तीनो भूमि: 
गत दोप है , किन्तु जिसने भूमिगत दोषो को दूर कर दिया हैं 
और भूमि को साफ-सथरा और मूलायम बना लिया है, उसे तो 
सम्यवत्व की प्राप्ति हो जाती है न ? इस प्रश्न का उत्तर यह है 
कि--हा, भाग्यवान्‌ को लहलहाती खेती प्राप्त होगी, किन्तु भाग्य- 
हीन को तैयार भोजन में भी बाघा आ उपस्थित होगी । 


तो समकित की प्राप्ति किसे होतो है ? कहा है -- 

सम्महुसणरत्ता, अ्रनियाणा सुबकलेसमोगाढा । 

इय जे मरंति जीवा, तेति सुलहा भवे बोही ॥ 
-+उत्तरा० अ० ३६, गा० २५६ 


जिस व्यक्ति के घर से ज्ञानदार रसोई पकती है, वह कही 
बाहर भी जाता है तो उसका तदनुरूप ही स्वागत-सत्कार होता 
हैं। क्योकि सभी को विदित रहता है कि यह भूखा नहीं है, इसका 
घर भरा-पूरा है श्रौर इसे सब साधन सूलभ है । इस कारण सभी 
लोग उसकी खातिर करते हे । उसके घर में तवा चढता है तो 
बाहर लोग उसके लिए कढ़ाई चढाते हे, श्र्थात्‌ उसका सत्कार 
करने के लिए मिष्ठान्त बनाते है । किन्तु जिसके घर मे ही चूल्हा 
ठडा पड़ा है, समझो बाहर भी उसके लिए राख उड रही है । 

इसी प्रकार जिसका यह जन्म उत्तम है, उसका आगामी जन्म 
भी उत्तम होगा । 

जसे गर्म दूध में जामन डाल दिया जाता है तो धीरे-धीरे वह 
जम कर दही के रूप मे परिणत हो जाता हैँ । तो जिस प्रकार तरल 
दूध को जरा-सा जामन भी ठोस बना देता है, परन्तु कदाचित्‌ 
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कांजी का जामन डाल दिया जाय तो दूध फट जाता है, इसी 
प्रकार समकित रूपी जामन अगर आत्मा में लग जाता है तो 
आत्मा का कल्याण हो जाता है । ऐसा जीव श्रर्ध पुद्गल-परावत्तेंन 
में अवश्य ही मोक्ष प्राप्त कर लेता है । 

कहा जा सकता है कि अधे पुद्गल-परावर्त्तन काल भी तो 
बहुत लम्बा होता है । सम्यक्तत्व प्राप्त कर लेने पर भी अ्रगर इतना 
अधिक भटकना पडा तो सम्यकत्व प्राप्त करने से लाभ ही क्या 
हुआ ? इसका उत्तर यह हैं कि सम्यक्त्व से बडा लाभ है । जिस 
जीव ने सिर्फ एक अन्तमु हर्त भर के लिए सम्यक्त्व पाया है और 
फिर वमन कर दिया है, वह भी अनन्त ससारी नहीं रहता । 
सम्यक्त्व प्राप्ति से पहले जीव के भवश्रमण की कोई सीमा नहीं 
थी । मगर एक बार सम्यक्‍त्व प्राप्त करने से काल की सीमा 
निर्धारित हो गई । सम्यकत्व से यह महान्‌ लाभ है । 

जो घर में पूजा जाता है, वह वाहर भी पूजा जाता हैं । जब 
समकित प्राप्त हो जाती है तो आगे से आगे उसकी समकित पन्रपती 
जाती है। प्राय आगामी भव से भी उसी को सम्यक्‍त्व प्राप्त 
होगा, जो इस जन्म में सम्यक्त्व के रण में रग गया है । जो सच्ची 
श्रद्धा मे, भगवान्‌ वीतराग की वाणी में रगे हुए है, दृढ़ विश्वासी 
हैं तथा जिन्‍्होने मिथ्यात्व के विष का वमन कर दिया है, उन्हे 
अबश्य सम्यक्त्व प्राप्त होता है । क्योकि रग का स्वभाव चढ़ने 
का हैँ। जैसे रग मे कपडे डालोगे वैसा ही रग चढ जायेगा । इसी 
अ्रकार आत्मा को जैसी-जेसी श्रद्धा के रग मिलते है, वैसा-ही 
बसा रग चढ जाता है। 
, ज्ञानी पुरुषो का कथन है कि मिथ्यात्व के रग में रगने वाले 
तो अनन्त जीव है, पर सम्यक्त्व के रग मे रगने वाले विरले ही 
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णी होते है । जब मिथ्यात्व का अत्यधिक क्षयोपश्म होता है, 
तभी समकित की प्राप्ति होती हे । किन्तु वह पक्‍का रंग एक वार 
चन्र जाता है तो फिर उत्तरता नहीं हे । रग कच्चा भी होता है 
जो एक बार घूलने से ही उतर जाता है । इसी प्रकार कोई-कोई 
सम्यवत्व भी ऐसा होता हूँ कि एक बार प्रादुभ[ त होकर पुत चला 
जाता हे । जैसे आप अपनी पगडी पर कच्चा रग चढा लेते है और 
एक वार धोकर उसे उतार भी लेते है, इसी प्रकार एक सम्यवंत्व 
ऐसा भी हूं जो आता है और थोडी-सी देर मे चला भी जाता है । 
वह सम्यक्त्व एक भव में €०० बार आता ओर जाता हैँ । मगर 
पक्के रस को उतारना कठिन होता है । वह रग धोत्ी की भट्टी 
पर चंटने पर भी नहों छंटता । कच्चे रग के समान जो सम्यवत्व 
है, वह ६०० वार चढकर उत्तर जाता है । थोडा-सा मिथ्यत्वि 
का ससर्ग मिला नही श्र काई प्रलोभव या आकर्षण हुआ नहीं 
कि उसे उतरते देर नही लगती । 
वसनन्‍्त पचमी आती है तो पुरुष प्राय अपने कू्तें, टोपी या 
पंगडी केसरिया--हल्के पीले रग में रग लेते हे शौर महिलाए 
अपने श्ोढने-दुपट्टे भी पीले रग लेती हें शऔलौर उस समय सरसो भी 
पीले-पोले रग के मनोहर फूलों से सहावनी दिखाई देती है, मगर 
वह चढ़ाया हुआ रग कच्चा होता हैं । उसे जब चाहा चढा लिया 
ग्रीर जब चाहा, उतार लिया । वह कच्चा पीला रग तो 
त्योह्र मनाने के लिए हो चढाया गया था, अ्रत जब त्योहार 
निकल गया तो फिर उस रग को भी उतार कर दूसरे रण मे. 
वस्च को इवकी दे सकते हो । किन्तु एक रग ऐसा पक्‍का होता 
हैं कि एक बार चढकर फिर उतरता नही । कपडा फट जायेगा, 
पर रग नहीं उतरेगा । बह रग होता हैँ मजीठी । इसी प्रकार 
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सम्यक्त्व भी एक ऐसा होता है जो उत्पन्न तो होता है, मगर फिर 
नष्ट नही होता । वह क्षायिक सम्यकत्व के रूप में आता है और 
फिर जाना नहीं जानता । क्षायिक सम्यक्त्व के प्रभाव से भरात्मा 
उसी भव में या अ्रधिक से अधिक तीसरे भव मे मुज्रित प्राप्त कर 
लेता हैं। उसकी स्थिति सादि अनन्त हैँ । क्षायिक सम्यक्त्व से 
विभूषित आत्मा जहा भी जाता है, समकित उसके साथ ही रहता 
है और अन्त मे उस आत्मा को मोक्ष में पहुचा देता है । 
क्षायिक सम्यक्त्व का वह पक्‍का रग ऊपरी नहीं होता । वह 
इतना आन्तरिक होता है कि आत्मा उससे ओत-प्रोत हो जाता है, 
तल्मय हो जाता है और इसी कारण वह परछाई की भाति श्ात्मा 
के साथ हो रहता हैं । क्षायिक सम्यक्त्व का रग इतना पक्‍का 
होता है कि जिस आत्मा पर चढा है, उसे कोई कितने ही कप्ट 
क्यो न पहुचाये, कितनी ही कठोर से कठोर परीक्षा क्यो न ली 
जाय, कितने हो परीषह क्यो न आये और बिजलिया ही टट कर 
क्यो न गिर पडे, वह रग छुटने का नहीं, उतरने का नही, हल्का 
पड़ने वाला नही । ज्यो-ज्यो सोना आग में तपाया जाता है, त्यो- 
त्यो वह और शुद्ध होता जाता हैं । उसका रग निंखरता ही चला 


जाता है । इसी प्रकार क्षायिक सम्यक्व का रंग एक बार चढ़ 
जाता है तो फिर नही उतरता । 


वह क्षायिक सम्यवत्व मनृष्य-जन्म में ही प्राप्त होता है । 
मनुष्य ही उसे प्राप्त करने का प्रधिकारी है। ऐ मनुष्य ! तेरा 
स्थान कितना ऊचा हूँ ! तू कितना पृण्यगालों और भाग्यशाली 
है ! चारो गतियो में से अगर किसी गति से क्षायिक सम्यक्त्व का 
लाभ होता हैँ तो वह मनृष्यगति में ही हो सकता है | वह अ्रममोल 
वेभव पाना सिर्फ मनृज्य के ही भाग्य में हैँ । मनुष्य मे ही मोहनीय 


|| 
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कर्म का क्षय करने का सामथ्ये है, अन्य किसी मे भी नहीं । हां 
मनृप्यभव की कमाई वह किसी भी भव में खा सकता है । लोग 
कहते हें --कलकत्ते की कमाई और बीकानेर में खाई । यद्यपि 
क्षायिक सम्यक्त्व चारो गतियों में पाया जाता है, परन्तु उसका 
लाभ मनुष्यगति के सिवाय अन्यन्न नही होता । वह फर्म मनृष्य- 
गति ही है, जहा क्षायिक सम्यक्त्व रूपी महान्‌ निधि का उपार्जन 
होता हैं । सानव-भसव में पाया हुआ वह अ्मर-फल सब जगह 
आत्मा के साथ रह कर उसकी रक्षा करता है और उसपर फिर'* 
मिध्यात्त का जहर नही चढने देता | भले ही झात्मा किसी भी 
गति का सेरसपाटा करे, मगर निश्चित समय में मोक्ष पहुचा देता 
है । यह सम्यक्त्व मनृष्य को और उसमे भी कर्मेभूमि में उत्पन्न 
मनृष्य को प्राप्त होती है । 


सज्जनो ! आपका महान्‌ सोभाग्य हे कि आज आपको वह 
योग्यता ओर पात्रता प्राप्त हैं। आज आप उस स्टेज के स्वामी 
हो, उस फर्म के मालिक हो। ईमानदारी से दुकान पर बैठे और 
कमाई की, तो आ्रापको उस धन की प्राप्ति हो जायेगी, जिसका 
नाश नही होता । किन्तु यदि सावधानी और ईमानदारी से और 
साथ ही अक्लमदी से दृकानदारी न की और गलल्‍ले में से रुपये 
चूराते रहे या लुटेरे माल लूटते रहे तो वह पूजी बढने के वजाय 
घटती जायेगी। फर्म ऊंची उठने के वदछे एकदम बैठ जायेगी-- 
पत्म हो जायेगी । 

याद रवखो, भगवान्‌ महावीर स्वामी इस फर्म के मालिक है । 
उन्होंने हमें इस फर्म पर लाभ के लिए बैठाया हैं। तो हमारा भी 
कर्तेव्य हैं कि हम इस दुकान को श्रद्धापूर्वक और होशियारी के 


क्षेत्रन्शुद्धि ३१ 


साथ व्यापार करके ऊची उठावे । इसकी शान बढावे और दुनिया 
भर में इसकी ब्राचे--शाखाए स्थापित करके सचालित करे। 


मगर अफसोस के साथ कहना पडता है कि जिनको प्रामाणिकता 
के साथ पू जी की वृद्धि करने के लिए दूकान पर बैठाया गया था, 
वे कितने कपूत निकले और दूकान की शान बढाने के बदले घटा 
रहे है ! छोटे बेटे श्रयोग्यता के कारण दुकान को हानि पहुचाये 
तो क्षम्य हो सकते हे, क्योकि उन्हे दूकानदारी का ठीक तरह 
ज्ञान नही है, मगर हम बड़े वेटो पर तो इस दूकानदारी की विशेष 
जिम्मेदारी है । ससार के साधारण नियम के अनूसार घर का उत्तर- 
दायित्व बडे बेटे पर ही अधिक होता हैं । है 
तो में कह रहा था कि जिस जीव को क्षायिक सम्यक्त्व प्राप्त 
हो गया है, वह कदाचित्‌ नरक में चला जाये तो वह भी साथ 
जायेगा, देवलोक मे भी साथ जायेगा और वहां से मनृष्य जन्म 
दिलवा कर मोक्षधाम में पहुचा देगा । इस प्रकार क्षायिक सम्यक्त्व 
एक बार उत्पन्त हो कर फिर नष्ट नहीं होता । कोई कितना ही 
रौब दिखलाये, प्रलोभन दे, चमत्कार प्रदर्शित करे अथवा कष्ट 
पहुचाये, मगर क्षायिक सम्यरदृष्टि जीव सम्यक्त्व के महापथ से 
विचलित नही होता । 


सज्जनो ! आपके ही साथी, बारह ब्रतधारी,दसश्रावक भगवान्‌ 
महावीर के समय में हुए है, जिनपर सम्यकत्व का गहरा रग 
चढा था । उस रग को उतारने के लिए, उन्हे पथच्युत करने के 
लिए और उनके रग की परीक्षा करने के लिए स्वर्ग से देवता तक 
आये । उन्होने कठोर से कठोर परीक्षा ली, उपसगें की कसौटी पर 
कसा । परीषहो की भट्टी मे तपाया, किन्तु उनपर चढा पक्‍का 
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रग नहीं उत्तरा सो नहीं ही उतरा, अन्त में उन देवताश्रों को हताश 
होकर, उन सम्यक्त्व धारको को नमस्कार करके, उनका गृणगान 
करके वापिस देवलोक में जाना पडा । 

तो भद्र पुरुषों ! क्षायिक समकित तो आने के बाद जाती ही 
नही, किन्तु दूसरी समकित ऐसी भी होती है, जो आती है और चली 
भी जाती है और पुनः झा जाती है। यह सम्यक्त्व भी श्रच्छा 
ही है । उत्पन्त होन और चली जाने पर भी अच्त मे वह जीव को 
ठीक ठिकाने पहुचा देती है। बच्चा पट्टी पर अक्षर लिखता है 
झ्रौर फिर मिटा देता है। यो करते-करते वह अक्षर लेखन मे 
निष्णात हो जाता हे । 

तास्नकार वतलाते हे कि आगे सम्यक्त्व उन्ही को प्राप्त 
होता है, जिन्होंने हरचन्द उसकी रक्षा की है । इसके विपरीत 
जिन्होंने सम्यकत्व का निरादर किया है, श्रपमान किया है अ्रथवा 
सम्यस्दृष्टि की निन्‍दा की है, उन्हें यहा भी सम्यक्त्व की प्राप्ति 
न हुई तो आगे के लिए कैसे आशा की जा सकती है ? जिस वस्तु 
का निरादर किया जाता हूँ, वह वरतु उसे छोड देती है । श्रतएव 
जा वस्तु श्रात्मा के लिए मगलकारी हैं, उसका रक्षण करना 
चाहिए | 

आगे सम्यक्‍त्व की प्राप्ति उन्‍्हों ढो होनी, जो यहा सम्यवत्व 
के रग में रंगे है, घिनकी ऐसी धारणा मिरिचित हो गई है कि 
भगवान्‌ सर्वेत्ञ द्वारा निदिष्ट माय हो सच्चा श्र्थ है, परमार्थ है 
ओर जितनी भी दालचेप्टाए है, अज्ञानियों की कल्पनाए है, सव 
अनर्थ है, मिव्यास्वत्प है। इस प्रवार की शुद्ध धारणा जिनकी 
रृ्डी-हएडी और मीजी-मीजी मे समा गई हे, वही सम्यक्‍त्व के 
अधिकारी होते है । 
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अगर आप लड्डू-पेडे मु'ह में ही घुमाते रहो तो इंससे म्‌ ह 
को थोडा सा स्वाद तो अवश्य आ जायेगा, परन्तु भूख नही मिट 
सकती । इसी प्रकार जिनके सम्यक्त्व की घोषणा और सम्यर्दृष्टि 
होने का दावा जिह्ना तक ही सीमित -है, जिनकी अन्तरात्मा 
सम्यक्त्व से ओ्रोतप्रोत नही हुई है, उनका कल्याण नही हो सकता । 
“हम ऐसे है, वैसे हे और देव, गुरु, धर्म के भक्त हे” ऐसा दावा 
मात्र करने से कोई काम नही चलता । सभी सती-जती होने का 
दावा करते हे, परन्तु परीक्षा के समय बहुतो की पोल खुल जाती 
है । यो तो 5० साल की वृद्धा कह सकती है कि मे पतिन्नता 
सती हु और €० वर्ष का बुड़ढा अपने आपको जती होने का दावा 
कर सकता है, मगर देखना यह हैँ कि उन्होने अपने यौवन-काल 
में क्‍या किया हैं ” जब इन्द्रियो मे सामथ्ये था, उस समय उन्होने 
यदि इन्द्रियो का दमन किया है तो वे नि सन्देह बहादुर है, प्रशस- 
नीय हे श्रौर सती-जती पद के अ्रधिकारी हे, अन्यथा उनके दावे 
में कोई सचाई नही कही जा सकती। 


यहा यह भी नही भूल जाना चाहिए कि केवल वाह्य-क्रियाओ 
से अर्थात्‌ प्रकट मे भोगो से दूर रहने मात्र से कोई सती-जत्ती का 

त॑ पद नही पा लेता । इस पद को प्राप्त करने के लिए तो 
भोग की वासना को दूर करना पड़ता है । 


सज्जनो ! लड्डू मुह में दवा रखने से जीभ को मिठास 
मालूम होगा, परन्तु उससे शरीर-बल की वृद्धि नही होगी । इसी 
प्रकार जो अपने आपको समकितधारी कहते हे और कहते हे कि 
हम रिजवे फड हे, जो सबसे आगे बैठने वाले और 'खमा घणी 
अन्नदाताने' बोलने वाले है, वे मिथ्यात्व का सेवन करने में भी, 
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यदि सबसे झागे आते है, तो उनमे सम्यक्त्व की सस्भावचा कैसे 
की जा सकती हैं ? इस प्रकार की दुरगी चाल चलनेवाले न 
इधर के रहते हें और न उधर के रहते है ! 

सम्ण्ग्दूष्टि की दृष्टि और सुष्टि कुछ निराली ही होती है । 
वह दुनिया ही दूसरी है । उसमे प्रत्येक का प्रवेश नहीं हो सकता । 
उसमें तो वही कदम वढा सकता है, जिसने अपने आप पर नियत्रण 
प्राप्त किया है श्रीर पूरी तरह पात्रता प्राप्त कर ली है । 


पैसे खर्च करके और टिकट खरीद कर काई भी सकुस या 
सिनेमा देखनें जा सकता हैँ । वहा की नई तारीफ, नया तरीका, 
नया शो और नया फैशन वगेरह देखने के लिए टिकट लेना होता 
हैं। वहा टिकट-घर पर कितनी भीड होती है ! कई बार उस ओर 
से गुजरने का काम पडा तो देखा कि टिकट पाने के लिए लडके 
और जवान टूट पड़ते हे । कई बार छोटे बच्चो को तो चोट तक 
लग जातो हैं । टिकट खरीदने के पश्चात्‌ सिनेमा-हाऊस मे प्रवेश 
करके कुर्सी पर बैठ जाते हो तो चित्त भी उसी ओर, सन भी 
उसी ओर और अ्रध्यवसाय भी ऊसी ओर श्राक्ृष्ट हो जाते हे । सव 
और से इन्द्रियो को समेट कर, एकच्र करके देखने में ही केन्द्रित 
कर लेते हो । 
अरे दुनिया के लोगो ! वाशमान और नकली पिक्त्रर--फिल्म 
की देसने के लिए कितने उत्कठित होते हो ! लालायित रहते 
हो ! इन्द्रियों को और मन को किस प्रकार एकामग्र बना लेते हो 
और उसे देखने के लिए टिकट भी लेना पड़ता हैं और कभी-कभी 
तो ब्लेक से भी ठिकट खरीदना पडता है और बिना टिकट जागो 
तो धवके मिलते हे । 


क्षेत्रशुद्धि... श्ध्‌ 


याद रखिये, सम्यक्त्व के सुन्दर ससार में भी टिकट के बिना 
प्रवेश नही हो सकता और वंहा प्रविष्ठ हुए बिता आत्मा का 
अद्भूत नजारा और अलौकिक दुश्य नहीं देखा जा सकता । वहा 
का अनुपम आनन्द नहीं उठाया जा सकता । उस श्रनूठे आनन्द 
का अनुभव वही कर सकते है जिन्होने अपनी आत्मा को वहाँ 
प्रवेश पान योग्य वना लिया है । आज आप मुफ्त से सिनेमा देखना 
चाहते है, पर यह बात बनने वाली नही है । उसके लिए तो पात्रता 
प्राप्त करनी चाहिए। 

तो में कह रहा था कि सम्परदृष्टि को दृष्टि और सृष्टि ही 
निराली होती है। उसका जीवन निखरा हुआ होता हैं । उसके 
अन्तर में राग्र-ह्ेंघ के जहर की तीव्रता नहीं रह जाती। वह 
बहिरात्मा नहीं रहता, अन्तरात्मा बन जाता है और श्रन्तरात्मा 
बन जाने के कारण वह जात-पात के भेद-भाव से ऊपर उठ जाता 
है । उसके हृदय की वीणा से एक हो मधुर भकार निकलती 
है कि-- 

सव्व भूयघ भूश्नस्स, सम्त भूयाइ पासओ । 

अर्थात्‌--लोक मे जितनी भी आत्माएं हे, सब मेरो हो आत्मा 
के सदृश है । जो वे है, वही में हु । 

सज्जनो ! जब तक व्यक्ति के हृदय मे यह भावना नही 
श्रायेगी, तब तक उसका कल्याण नहीं होगा। जब तक यह सूत्र 
आपके जीवन में नही उतरेगा और यह सूत्र आपका जोवन-सूत्र नही 
बनेगा, तब तक सम्यक्त्व टिकने वाला नही है। सम्यकत्व के पचाने 
की योग्यता चाहिए | वह यो ही टिकने वाली वस्तु चही है। 

मनुष्य से जब यह भावना आजाती हैं कि ससार की सभी 
श्रात्माए मेरी ही आत्मा के समान है, उनमें और मुझ में कोई 
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मूलभूत अन्तर नहीं है, जैसी असख्यात प्रदेश वाली और चेतन्य 
स्वभाव वाली मेरी आत्मा है, वैसी ही दूसरो की भी है, जैसे मुझ 
में ज्ञानोप्गोग और दर्शनोपयोग है--उसी प्रकार प्रत्येक आ्रात्मा 
में हैं श्रौर इस सूत्र ने सबको एक ही माला में पिरो दिया 
है, तव सम्यक्त्व का आ्राविर्भाव होते विलम्ब ,लहीं लगता । 
ग्राप सव भाई इस पचायती नोहरे में एक ही उह्द श्य ओर लक्ष्य 
को लेकर आते हे । व्याख्यान को श्रवण करना ही सबका ध्येय 
होता है । इस प्रकार आप सबका केन्द्रीभूत स्थान एक है । 
किन्तु जब यहा से जायेगे तो दो रास्ते हो जाते है और कुछ और 
श्रागे जाने पर अनेक रास्ते हो जाते है । तो जैसे यह श्रवण स्थान 
एक ही है ; यहा से रवाना होने पर दो और फिर श्रनेक है, इसी 
प्रकार जीव सामान्य लक्षण से एक है । जीव का सामान्य लक्षण 
चेतना हैँ । इस लक्षण के आघार पर विचार करें तो मुक्त और 
ससारी, एकेन्द्रिय से लगा कर पचेन्द्रिय तक के देव, नारक, मनुष्य, 
तिर्यश्य सभी एक ही कोटि में हु--एक ही प्लेटफार्म पर अवस्थित 
हैं । इसके वाद जब जीव के विशेष लक्षणों पर ध्यान दिया जाता 
है तो दो भेद हो जाते हे--ज्ञानोपपयोगी और दर्शनोपयोगी 
श्रथवा मूकत और ससारी । कोई भी जीव ऐसा नहीं जो इन 
दोनो से वाहर हो । समस्त जीवो का इन दो भेदो मे समावेश 
हो जाता है और इससे आगे बढे तो रास्ते अनेक हो जाते हे । 
यहा तक कि जब आत्मा की गहराई में उतरते है तो प्रतीत होता 
है कि आत्मा के असंख्य और श्रनन्त रूप हे । 

श्रात्मा में एक प्रदेश भी है और दो प्रदेश भी है, परन्तु एक 
या दो प्रदेश भ्रात्मा का पूर्ण रूप नही है। आ्रात्मा का पूर्ण रूप 
तो श्रसंख्य प्रदेशात्मकता ही हैं । मगर आत्मा को यह स्वरूप 
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प्रदःल करने वाला आखिर एक प्रदेश ही है । एक पैसा भी रुपये 
का स्वरूप ही है, क्योकि एक-एक पैसा मिल कर हो रुपये का 
रूप धारण करता है। ६४ पैसो के मिलने पर ही रुपये का पूर्ण 
रूप तैयार होता है । एक पैसे से माल मिलेगा तो ६४ पैसो से 
भी मिलेगा । 


अभिप्राय यह है कि यद्यपि एक पैसा रुपया नहीं कहलाता, 
किन्तु पैसो के समूदाय से ही रुपया बनता हैं, इसी प्रकार आत्मा 
एक प्रदेशी या दो प्रदेशी नही है और असख्यात प्रदेशी ही पूर्ण 
आत्मा कहलाता है, किन्तु भूल नहीं जाना चाहिए कि एक-एक 
प्रदेश का भी मूल्य है । 


है रुपया ! तू गरूर मत कर कि मे रुपया हूँ, में पूरा हूँ और 
यह एक पैसा हँ--अ्रधूरा है ! तेरी पूर्णता, तेरा रुपयापत किस 
पर अवलम्बित हैँ ? पैसों के समह ने ही तुझे रुपये का रूप प्रदान 
किया है । ऐ ऊचे सिंहासन पर बैठने वाले | तू अपने को रुपया 
मानता है, भ्रकड़ता है कि में नेता हू, प्रमुख हु, लीडर हु, और 
दूसरो को हिकारत की निगाह से देखता है, तुच्छ और नगण्य 
समझता है श्रौर सोचता है--श्रजी, यह पैसे है, मेरी तुलना में 
क्या है, मेरा क्या विगाड लेगे ? इनकी हस्ती ही क्‍या हैं ? मूल्य 
ही क्‍या हे ! किन्तु अभिमानी रुपया ! याद रखना, तेरा कही 
पता नही चलेगा । एक-एक पैसा तुझसे अलग होता जायेगा तो ६४वें 
दिन तेरा सम्पूर्ण अस्तित्व ही समाप्त हो जायेगा । 

झो ऊचा देखने वाले ! मान-वडाई पाने वाले ! रुपयापन 
का धमंड करने वाले ! इन पैसो को मत ठुकरा । जिस दिन ये 
ग्राँखे फेर लेगे, तेरा कहीं अस्तित्व ही नही रह जायेगा । 


श्प्र ! मनसुधा सातवा मांग 


श्रे अल्हड़पन से लहराने वाले सागर ! ओ असीम जल-राशि 
के स्वामी ! तेरा श्रस्तित्व नदी-नालो से ही है । बू द-बू द करके 
ही समुद्र वना है। नदी-नालो के अभाव मे ससार में कही तेरा 
प्रस्तित्व वही टिक सकता । 

बृद्धिमानो को इतना ही इगारा काफी हैं । 


भद्र पुठपों ! में कहने जा रहा था कि इस आत्मा का अ्रस्ति- 
त्व भी असस्यात प्रदेशों पर कायम है। कदाचित्‌ एक-एक प्रदेश 
श्रात्मा से पृथक होने लगे तो श्रात्मा का कही अस्तित्व ही न रह 
जाये ! मगर प्रकृति ने, नेचर ने यह सब कूछ अपने ही हाथ में 
खखा है । इसलिए ऐसा कभी होने वाला नही है । अ्रगर ऐसा 
करने का अ्रचिकार तुम्हारे हाथ में दे दिया जाता तो तुम आत्मा के 
भी टुकड़े-टुकडे कर डालते और ऐसा करते देर न करते | 

जिसे आत्मा के दर्शन करने है, आत्मा का करिश्मा देखना 
हैं श्लौर यह जानना हैं कि आत्मा मे क्या गु जन हो रहा है-- 
अनहृद णब्दो की कैसी ककार भकृत हो रही है, उसे टिकट 
सरीदना होगा। टिकट खरीदे बिचा कोई भी वह अपूर्व भ्राननन्‍्द लूटने 
सही जा सकता । उसे आध्यात्मिक दृश्यों की फिल्म के नज़ारे 
देखने को नहीं मिल सकते। केवल टिकट वाले--समकितधारी 
ही उस अलौकिक दृष्य को देख सकते है । जिनकी दृष्टि मलीन है, 
जो मिध्या-दृष्टि हे, वे उस सिनेमा-गृह मे प्रवेश पाने के श्रधिकारी 
नही है, क्योकि उनके पास प्रवेशपत्र नही है ! 

सज्जनों ! यह सुनहरी जीवन बार-बार मिलने वाला नही 
हूं । झतएव इन्द्रियो को और मन को काबू में करो । जप श्राप 
सांसारिक, नइवर श्रौर यहा तक कि विकारवर्धक खेल-तमामा 


क्षेत्र-शुद्धि 4: 


देखते हो, तब आपका मन, आपकी-इन्द्रिया और आपका हृदय, सब 
एकाग्र हो जाता हैं। चारो ओर से सिमट कर सब शक्तियां एक 
ही तरफ श्राकृष्ट हो जाती है और यह खयाल रहता है कि पैसे 
खर्चे हे तो पूरा लाभ उठा ले। ऐसी स्थिति में ही आप उस खेल 
का ठीक तरह आनन्द लूट सकते हे । उस समय मन दूकाव की 
ओर चला जाये और देन-लेन की चिन्ता में डूब जाये तो खेल का 
पूरा आनन्द नही उठाया जा सकता | तो मन को केन्द्रित एवं 
एकाग्र किये बिना आनन्द की अ्रनृभूति सभव नही है । 


तो आत्मा की फिल्‍म का जो नज़ारा है, उसका पूरा आनन्द 
लेने के लिए भी बड़े-बडे साधनों की आवश्यकता है । पर तुम्हारा 
मन इधर-उधर चक्कर काट रहा है और वह चक्‍कर न काटे तो 
क्या करे ? तुम अपने स्वरूप को भूल गये हो । जो अपने आपकमें 
आनन्दित रहता है, वही दूसरे पदार्थों में भी आनन्द ले सकता है 
और जो स्वय ही व्याधिग्रस्त है, मानसिक पीड़ा से पोड़ित है, 
उसे ससार को सुन्दर से सुन्दर वस्तु भी नही सुहाती, बल्कि सभी 
वस्तुए बुरी लगती है । उसके लिए सव बाह्य दृश्य दुख रूप 
प्रतीत होते है। यह एक व्यावहारिक सत्य है कि पास में कुछ 
होता हैँ तो उधार भी मिल जाता है और जिसके पास में कुछ 
नही, उसे उधार भी नहो मिलता । 

ग्रगर तुम्हारे पास सम्यग्दर्शन रूप गुण है तो तुम्हें बाहर से 
भी गुण मिल सकते है । सम्यक्त्व गुण नही हैं तो बाहर से भी 
तूम कुछ नही पा सकते ! 

कोई कहता है--हमको तो कोई जानता भी नही है, कोई 
सत्कार ही नही करता । पर भलेमानूस ! तुम अपने आपको 
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जानों तो दूसरे भी तुमको जाने। तुम अपनी आ्रात्मा का शआ्रादर 
नही करते तो दूसरे तुम्हारा आदर क्यों करेंगे ? 
आप सोचते होगे--महाराज यह क्या कह रहे हे ? ऐसा 
कौन होगा जो अपने आपको न पहचानता हो श्ौर आप हो 
अपना अपमान करता हो ? इसका सीधा और संक्षिप्त उत्तर 
यही है कि जो मोह-निद्रा मे सोया हुआ है, जिसने मोह-मदिरा 
का पान कर रक्‍्खा है, जिसे श्रपना भान नहीं है कि में कौन 
हु, और वह जो निन्ध कृत्य कर रहा है, अपना अपमान कर 
रहा है, अपनी आत्मा का तिरस्फार कर रहा हैं। मोह-मदिरा के 
चगूल में फसे हुए विरले ही जागते है श्र अपने स्वरूप को 
पहचानते है । कहा भी है .-- 
रंग लागत लागत लागत हैं, 
अ्रम भागत भागत सागत है । 
यह प्रनादि काल का सोता-- 
जीवड़ा जागत जागत जागत है । 
जो एक “बोतल शराव पी लेता हैँ, उसके नशे का भी कुछ 
ठिकाना नही रहता । ऐसी स्थिति में घडे के घडे शराब पी लेने 
वाले का तो कहना ही क्‍या हैं ? 
तो जो स्वय श्रपना अपमान कर रहा है, वह अ्रयर दूसरों से 
सम्मान पाने की आशा करता हैं तो किस प्रकार सफल हो सकता 
हैँ ? किसी की निल्दा करना श्रौर किसी को नीचा दिखलानें की 
भावता रसना, यह सव अपना ही अपमान करना है। जो भी 
दुप्कृत्य है, पापकर्म हैं, उसे करके कोई भी अपना सम्मान नहीं बढा 
सकता | श्रच्छे काम करने वाले हो अपनी शान बढ़ा सकते है । 
बरे काम करने वाले सदा अपना अ्रपमान हो करायेंगे । 


देत्र-शुद्धि हि 


अरे मर्ख | तेरी गिनती करते कौन आयेगा ? तू तो अपनो 
हस्तो को, शक्ति को और अपनी इकाई को स्वयं हो विस्तृत किये 
बैठा है | ऐसी स्थिति में दूसरों से कोई श्राशा करना व्यर्थ हैं! 

एक भिखारी जूठन के टुकडें गलियो में माग-माग कर अपना 
पेट पाल रहा था । 'बाबूजी, भूखा हू, दया करो, रूखा-सूखा 
टुकडा दो' कह कर जीवन के दिन गुजार रहा था। भाग्यवशात्‌ 
वह किसी नगर का राजा वन गया, क्योकि उस नगर का राजा 
मर गया | उस भिखारी का भाग्य चमका और वह राजसिहासन 
पर आसीन कर दिया गया । उसके मस्तक पर मणिमडित मुकुट 
रक्‍्खा गया, चवर और छत्र झूलने लगे । राज्याधिकारी और 
प्रजाजन उसकी जयजयकार करने लगे । 

सज्जनो | वह भिखारी से राजा बन गया। सिंहासन पर 
बैठ गया । बनाने वालो ने उसे राजा बना दिया । मगर इतना सब 
होने पर भी क्या हो गया ! उसकी भिखारीपन की मनोवृत्ति तो 
नही बदली । अरे, राजसिंहासन पर बैठने के बाद भी तू अपने 
आपको भिखारी ही समझ रहा हैं ? भिखारी तो तू तव था, अब 
तो राजा बन गया है। ग्रतएवं तुझे दृढतापूर्वक घोषणा करनी 
चाहिए कि में ग्रब राजा हू । किन्तु वह अभागा है जिसके दिल 
से अव भी भिखारीपन की भावता नही गई । उसके दिल में 
ग्रब तक भी वहीं वासना बनी हुई है कि में गली-गली में 
ठोकरे खानेवाला और दूसरों से तिरस्कृत होने वाला भिखारी 
हू । उसने सिहासल पर आसीन होकर भी अपने भिखारी- 
पृून की भावना नहीं त्यागी) जब उसका प्रधानमन्त्री शान- 
शौकत के साथ उसकी सेवा में श्राता है तो वह मन्र ही मन 
भयभीत होता है और सोचता हैं कि यह कही मेरा श्रपमान तो 
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नही करेगा ! श्रे मुखे ! वह तेरा अ्रपमान कैसे कर सकता हैं ” 
उसकी ताकत ही क्‍या है कि* तेरी श्राज्ञा का उल्लघन कर दे ! 
मगर तेरे भीतर शक्ति और साहस का संचार उसी समय होगा, 
जब तू अपने भूतकाल की स्थिति को भूल जायेगा और यह भूल 
जायेगा कि तू भिखारी था और अपने वर्तमान पद के गौरव को 
समझ कर गजेना और गौरव के साथ वोलेगा । मगर तू तो अभी 


तक अपने आपको भिखारी ही मान रहा हे। तुभसे यह काम 
कंसे होगा ? | 


हां, तो वजीर आकर अपने श्रासन पर वैठ जाता है और 
राजा साहब के श्रादेण की प्रत्तीक्षा करता है, मगर वह अपनी शोर 
से पूछता कूछ नहीं है । राजा कभी कुछ पूछता है तो मत्री अ्रपती 
गभीर और गौरवपूर्ण वाणी से उम्तका उत्तर दे देता है । भिखमगा 
राजा एकदम सहम जाता हैँ और दव कर बेठ जाता है। उसे 
राजणाही बोली ही नही श्राती । उसके जीवन में उदात्त राजसी 
विचार ही पंदा नही हुए। अ्रतएवं मन्नी उस राजा की बोलती 
उद्र कर देता है ! वह कम्बस्त अपने को राजा समभे तो वज़ीर 
को दवा सकता है, मगर वह तो भिखारो ही अपने आपको मान 
रहा हैं । 


उसके वाद सेनापति श्र।ता है । उसका लम्बा-चौडा वक्षस्थल 
है, ऊचा-पूरा डोलडील हे । प्रभावशाली चेहरा हैँ और चमकते 
हुए नेत्र हें। वह भी आकर अपने आसन पर बैठ जाता है। 
भियारी राजा उसे देखकर सकपका जाता हैं । सोचता है-यह कही 
मु मार ने डाले ! किन्तु भरे मूर्खाधिराज | वह तो तेरा नौकर 
१ तेरी श्राज्ञा के अनुसार नाच सकता है। वह तेरी उगली 
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के इशारे पर चलने वाला हैं। मगर भिखारीपन के विचार वाले 
व्यक्ति से राजा के विचार नही भरा सकते । 

फिर सेठ-साहूकार आते है । किन्तु भिखारी के चेहरे पर 
शाही रौनक न देखकर वे भी मनचाही बाते करते हे । आपस में 
कहते हे--कल भिखारी था और आज राजा बन गया है ! क्‍या 
कहना है | 

इस प्रकार उस भिखारी राजा का कोई सम्मान नहीं करता। 
उसे राजा बनान वाले भी उसका श्रपमान करते हे। मगर राजा 
होकर भी वह सब के किय अपमान को सहन कर रहा है। में 
'पूछना चाहता हू सृुज्जनो ! इस परिस्थिति में क्‍या रत्नों से 
जडा मृकुट और सोने का सिंहासन भी उसे आनन्द प्रदान कर 
सकता हूँ ? नहीं, उसकी आत्मा कदापि आनन्द का अ्रनुभव नही 
कर सकती । 

जीवन का मूल्य कीमती रत्नो से, सिहासत से और राजम्‌कूट 
से नही आका जा सकता । हीरो और जवाहरातो से भरे खजानो 
से भी जीवन का मूल्य नही कूता जा सकता । जीवन की कीमत 
इन सब से भी ऊची--बहुत ऊची है । जीवन की आन और शान 
चसकीले भौतिक पदार्थों से भी बहुत ज्यादा हैं। आत्मा को 
अनन्त-अनन्‍्त बार रत्नो से परिपूर्ण खजाने मिल गये, सोने के 
सिहासन भी मिल गये, किन्तु श्रात्मभाव नही मिला । इसी कारण 
आत्मा राजा बन कर भी भिखारी ही बना रहा। इसी से वजीर 
उसे ठुकराता है, सेनापति अपनी धाक जमाता हैं और दूसरे लोग 
भी मनचाहे शब्द कह कर उसका अपमान करते हे । 

अगर भिखारी में राजा जैसे लक्षण श्रा जाते, राजा की आन- 
शान को और जवाबदारी को वह समझ लेता तो किसकी मजाल 
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थी कि उसका अपमान कर सके और उसकी श्रोर उपेक्षा को 
निगाह से देख सके ? वह सेनापति और सचिव पर अपनी धाक 
जमाता और कठोर अनूशासनात्मक शब्दों में कह देता--चले 
जाओ्ो यहा से ! मुझे तुम्हारे जैसे नमकहराम अधिकारियों की 
श्रावश्यकता नही है । इस समय में यहा का शहनशाह हू, शासन का 
श्रधीश्वर हु शौर शाही ताज पहन कर शाही सिंहासन पर झासीन 
हू । में भिखारी नही, वादगाह हू । 
मगर उसने अपने श्रापक्ों पहचाना नहीं। इसी कारण वह 
सिंहासन पर बैठ कर भी श्रपमानित हो रहा है । उसे अपती पूर्वा- 
वस्था पर विचार केन्द्रित नही करने चाहिए.थे । भले वही पहले 
भिखारी था, उसके पास फटी कौडी भी नहीं थी, कपडा और 
रोटी से भी मोहताज था ; मगर उसकी वह अवस्था गुजर गई 
है। उस गुजरी दज्मा को देखने और सोचने से क्‍या लाभ है ? 
थदतीतमतीतमेव तत्‌” श्र्थात्‌ जो गया सो गया। अब तो वह 
वादशाह है और शान तथा आन वाला हैं । उसे राजकोय ससार 
में ही विचरण करना चाहिए। शभ्वरे, वह राजा ही क्‍या जिसके 
आदेश की मन्नी और सेनापति अवहेलना करने की हिम्मत कर 
सकें ? अ्रतएव तुम गये-गूज़रे ज़मानें को मत देखो, वर्तमान 
को देखो । 
भगवान्‌ महावीर पहले क्‍या थे ? वह आप झौर हमारी तरह 
चौदासी लाख जीव-योनियो में भटकने वाली आत्मा थे । किन्तु 
जो पहले थे, उससे हमें प्रयोजन नही हैँ | हमें श्राज की स्थिति 
पर विचार करना है । वे श्राज अजर, अमर, अविनाशी परमात्मा 
हैं । पहले की स्थिति से क्या होना जाना हैं। अनन्त श्रतीत काल 
कोन किन-किन परिस्थितियों में से पार हुआ है, कौन जानता 
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है ? गयें-गुजरे को रोने से लाभ भी क्‍या है ? हमे वर्तेमान पर 
दृष्टि रखनी चाहिए । 

कहने का आशय यह है कि भिखारी को सिंहासन पर बैठ 
जानें पर आनन्द नहीं आया । उसको अपने वर्तमान पर विश्वास 


नही था और भूत 'भूत' की तरह ही उसकी आ्राखो के आगे नाच 
रहा था । 


हे मनुष्य ! तू मनुष्य का जन्म लेकर जीव-जगत्‌ का बादशाह 
बन गया है । चौरासी लाख जीवयोनियो मे मनुष्य का दर्जा सब 
से ऊचा है। पर तू भूतकाल मे एकेन्द्रिय आदि के रूप में भिखारी 
था। किन्तु इससे क्या हो गया ? जब था तब था । श्रब तो तू 
सम्राट्‌ के सिहासन पर आसीन है। अतएव श्रपने श्रात्मभाव को 
समझ और अपने जीवन को उच्चतर स्तर पर पहुचा कर अपना 
कल्याण कर । इस तथ्य को तू भली-भाति समझ लेगा, तभी तेरा 
काम बनेगा । मगर तुझे तो रह-रह कर भिखारीपन की ही याद 
भा रही है और उससे तू आनन्द मानना चाहता है । 

सज्ननो ' में आपसे पूछता चाहता हु कि जिस बादशाह की 
की यह दशा हो कि वजीर और सेनापति तथा दूसरे नागरिक भी 
अपमान करने में न हिचके, कोई मनस्वी एवं तेजस्वी उस स्थिति 
को पसद करेगा ? ऐसे सिंहासन पर बेठ कर कौन सन्तुष्टि का 
अनुभव कर सकेगा ? में समभता हू, कोई भी उस सिंहासन पर 
बैठता न चाहेगा । 

दुनिया के लोगो ! तुम शुभ कर्म के उदय से मनृष्य ही नही, 
श्रावक बन गये हो । क्‍या कम गर्व की बात है ? इतने पर भी 
तुम्हे अपत्ती आत्मा पर विश्वास नही है कि--'में आज चौरासी 
लाख जीवयोनियो में बादशाह स्वरूप हू, जगत्‌ में मेरा सर्वोपरि 
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आसन है । जब तक झात्मा मे यह उच्च भावना नही आ जाती, 
उन्‍्तति भी नहीं हो सकती । 

वह श्रावक ही कसा जो कहता है--हम सामायिक-प्रतिक्रमण 
कैसे करे, तपस्या कैसे करे, मन तो वश में रहता ही नहीं है ! 

वह हमारा कहता ही नहीं मानता ! और यह इन्द्रिया भी मेरी 

श्रधीनता स्वीकार नही करती ! शरीर मेरे आ्रादेश की परवाह हीं 
नही करता हैं ! 

में आपसे पूछता हु--जब मन तुम्हारा मत्नो है, शरीर श्राज्ञा- 
कारी सेनापति है और इन्द्रिया दासिया हे, तो तुम राजा के रूप 
में इन्हें श्राज्ञा क्यो नही देते ? अ्रगर मन तुम्हारा मन्नी नही किन्तु 
तुम मन के मत्रों हो, गरीर तुम्हारी श्राज्ञा मे नहीं, वरन्‌ तुम 
शरीर की श्राजा में हो, इन्द्रिया तुम्हारेअ्धीन नही और तुम 
इन्द्रियो के अ्रधीन हो, तो तुम्हे वास्तविक राजा किस प्रकार कहा 
जा सकता हूँ ? तुम वास्तव में राजा नही, भिखारी हो । राजा 
वनने के पश्चात्‌ तुम्हारे लिए यही गोभा की बात है कि तुम मन- 
भत्री,भरीर-सेनापति, इन्द्रिय-दासियो को आज्ञा देकर सेवा कराओ्रो! 
मगर तुम राजा होकर भी आज इनके दास बन रहे हो ! इनकी 
आजा का पालन कर रहे हो और इनके इजारो पर नाच रहे हो ! 

जब राजा की यह दणा हो तो प्रजा का क्‍या पूछना है ? 
श्राज तुमने राजा होकर भी गुलामी स्वीकार कर ली है । कोई 
कहता हैं---भाई, भजन करने चलो ! तो तुम उसे उत्तर देते हो, 
“में भजन तो करना चाहता हु किन्त्‌ भेरा मन काबू में नही 
रहता । ऐसा कहने वाला राजा नही, गूलाम हूँ । कहते हो--- 

मेरा बरीर काम नहीं देता, किन्तु तूम स्वयं हरामसोर हो ! जब 

तुम्हारी आत्मा ही आरामतलब हो रही है तो शरीर वेचारा क्या 
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करे ? आज आत्मा सीधी सजी-सजाई कुर्सी पर बैठना चादती है 
और जूतो में खडा रहने में अपना श्रपमान समभती है, किन्तु याद 
रखना, जो जूतो में रहने मे अ्रपता स्वाभिमान समभता है, उसको 
भी एक दिन उच्च आसन मिल सकता हैं । 
यह बात पजाब में सिक्‍्खों के गृरुद्वारे मे पाई जाती है । लोग 
गुरु ग्रथ साहब के दर्शन करने जाते हे । वहा कई सिख खडें रहते 
हें जो दर्शतार्थ आये लोगो के जूते ही साफ करते रहते हे । मान- 
चन्द्रजी को भुक़ाने का यह भी एक तरीका है । सिकखों में मजबूत 
सगठन है । आज तो नाइयो की जाति भी आपसे श्रधिक सगठित 
है । उनकी सभा होती है और उसमे जो भो नियम बनाये जाते है, 
सबको उनका पालन करना आ्रावश्यक हो जाता हैं । श्राप हरिजनो 
को अछुत समभते है, किन्तु उनकी जाति के कई नियम भी अच्छे 
कोई किसा की बहू-बेटी को छेड़ देता है तो सब इकट्ठे हो 
जाते हे और उसके यहां फाडना छोड देते हे ताकि सेठ को पता 
चल जाये कि उसके कुकर्म का क्या नतीजा होता है ? भ्राज जिन्हे 
तूम हल्की जाति कहते हो, उनके सगठन के उदाहरणो को देखकर 
ओर सूनकर भो तुम अ्पनो जाति का सुधार नही करते और कानो 
में उगली दवाये बैठे हो ! तुम ऊची आन और शान वाले हो, फिर 
भी तितर-बितर हो रहे हो ! जैसे एक श्वान दूसरे इवान को देख 


कर घ्रता है, उसी प्रकार इन्सान इन्सान को देख कर घ्रता है। 
इस प्रकार श्राज इन्सान हेवान वनता जा रहा है । 


भद्र पुरुषों | सब को सम्मान की आवश्यकता है । कोई भी 
श्रपमाव नही चाहता । किन्तु जब तुम मन, शरोर और इन्द्रियो के 
वास्तविक स्वामों बन जाओगे, तभी वे आज्ञा मानेगे। अगर उसी 
भिखारो अवस्था को याद किया करोगे, झ्न्त करण से देन्य भाव 
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नहीं दूर कर सकोगे तो उनके ऊपर झासत नही कर सकोग 
झतएवं आराम से सोने का यह समय नहीं है । अपने आत्म-रा> 
को जग्राश्नों । कहा भी है-- 
भाइयो ! बेखबर हो के सोना नही, 
जन्म इसान का मुफ्त खोना नहीं ।॥ 
जो रहा ददत उसमें भलाई करो, 
ववत गुज़रे को कर याद रोनां नही ॥। 
पंद्या होता है दुनिया में मरता वही, 
सौत से बच के छुपने को कोना नही ॥ 
प्रेम श्र सत्य के तुम पुजारी वनो, 
फूट की बेल के घीज बोने नही |। 
वश्ञी महावीर का स्तच्चा फरमान है, 
पाने मवखन हो पानी बिलोना नहीं ॥। 
सज्जनो ! गुरु महाराज कहते हे--बेखवर होकर मत सोशो 
वादशाह साहव ! इस जीवन में जो कुछ करना है, भटपट 
कर लो । 
में नौजवानों को भी श्राह्नान करू गा और कहुगा' कि श्राज 
भापको ठीक दिया में चलने की श्रावश्यकता है । जो वृद्ध हें वे 
अपना काम कर रहे हे, किन्तु आप अपने कर्त्तव्य को संभाले । 
अगर आपके रक्त में उप्णता है, हृदय मे जोश हैं ओर सघभक्िति 
तथा गुरुभक्ति की भावना हिलोरें मार रही है तो इस जवानी से 
काम लेना चाहिए । बुढ़ापे में तो कुछ भी वनने वाला नही है । 
अ्रत्तव सेवा की ड्यूटी नौजवानों को ही सभालनी चाहिए । वृद्ध 
झौर विचारशील अनुभवी अपने अनुभव से नोजवानो की सहायता 
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करे, पथप्रदर्शन करे और ठीक-ठीक लाभदायक विचार देते रहे ॥ 
वृद्ध नेत्रो का काम करे और युवक पैरो का काम करे तो यात्रा 
होगी, प्रगति होगी और निविष्च होगी । लक्ष्य निकट से निकटतर 
होता जायेगा । दोनो में प्रेम और भक्ति की भावना चाहिये । 
जैसे हाथ, पैर, दिल, दिमाग, नेत्र, आदि अवयव अपने-अपने स्थान 
पर रह कर काम करते हे, सब एक-दूसरे के सहायक बनते हे और 
सब में प्रेमभाव है, उसी प्रकार समाज के सभी अ्रग जब सूसगठित् 
होगे और सब नियमित रूप से अपना-अपना काये करेगे, तभी 
प्रगतियात्रा सफल हो सकेगी । वही समाज बढ़ता, उठता, फलता 
झौर फूलता है जिसमे एकता है, सगठन है, संगठन के फलस्वरूप 
जिसमें शक्ति है और पारस्परिक सौहादंभाव विद्यमान है । 

सज्जनो ! अगर आप अपने वेयक्तिक और सामाजिक 
जीवन को उन्नत देखना चाहते है तो मेरी बातो पर ध्यान दीजिये 
झौर अमल कीजिये । ऐसा करने से आपका कल्याण होगा । 


व्यावर है 
३०-प-४६ ; 


हम 
शुक्ललेश्या का सहत्त्व 

वीरः सर्वंसुरासुरेच्रमहितो बोरं बुधाः संशिता., 

वीरेणाभिहतः स्वकर्मनिचयों, वीराण नित्यं नमः । 

वीरात्तीयेमिदं प्रवृत्तमतुल॑ वीरस्य घोरं तपो, 

वीरे श्रीधृतिकीतिकान्तिनिचय, हे वीर ! भद्रें दिश ।। 

>< >८ ८ 

अहेन्तो भगवन्त इन्द्रमहिता सिद्धाश्व सिद्धिस्थिता:, 

आचार्या जिनशासनोन्नतिकराः पूज्या श्रपाध्यायकाः । 

श्रीसिद्धान्तसुपाठका मुनिवरा रत्नन्रयाराधका:, 

पड्चेते परमेष्ठिन प्रतिदिन कुर्वन्तु नो मडगलम्‌ ।। 

उपस्थित सज्जनो ! 
कल मेने बताया था कि समकित की . प्राप्ति किस-किस 

जीव को सकती हैँ, ओर उसके लिए हृदय की कितनी शुद्धि 
श्रावश्यक हूँ । इस विपय में मैने कहा था कि मनुष्य के 
जीवन में तीन महान्‌ दोप होते है--मिथ्यात्व, नियाणा और 
हिंसा । ये तोनो ही महान्‌ दुगू ण है । जिस जीव के जीवन में उनका 
साम्राज्य' होता है, उस जीव को जन्मान्तर में भी समकिंत की 
प्राप्ति दुर्लभ हो जाती हूँ । इसके विपरीत जिस जीव को जन्मान्तर 
में समकित की प्राप्ति हो सकती है, उसके लिए हृदय की 
कितनी झूद्धि आवश्यक है, यह बताते हुए शास्त्रकार कहते है कि 
जो जीव समकित-दर्षत में दृढ हैं, जिसकी श्रद्धा पक्‍क्री है, जो 
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नियाणा नही करता और जो शुक्ललेशी हो, उसे समकित की प्राप्ति 
हो जाती है । जिसकी समस्त धामिक क्रियाएं पौदृगलिक आशा को 
लेकर नही, बल्कि केवल कर्म-निर्जेता को लेकर की जाती हो, 
ग्ात्मशूद्धि के लिए की जाती हो तो उसे समकित की प्राप्ति हो 
जाती है । 


सज्जनो ! आ्रात्मशुद्धि के लिए जो क्रियाएं की जाती है, उनमे 
नियाणा नहीं होता । अत दूसरे नवर पर आवश्यक हैँ कि जीव 
शुक्ललेश्या मे हो । जिस जीव की आत्मा ने समकितपूर्वेक शुक्ल- 
लेश्या में प्रवेश कर लिया है, उस समकिती की जप तपादि जितनी 
भी क्रियाए है, उनमे नियाणा नहीं होता, वे शुक्‍्ललेश्या सहित होती 
हैं । ऐसा जीव जब काल करता हूँ, तब वह ऐसे स्थान पर जन्म 
लेता है जहाँ उसे शक्‍्ललेश्या समकित-धर्म मिलना सूलभ होता है, 
क्योकि उसकी जमीन स्वच्छ थी । जिनकी लेद्या मलीन होती है, 
जो भिथ्यात्व मे रत होते है, उन्हे समकित की प्राप्ति नही हो 
सकती । 


अब विचार करना चाहिए कि शुक्ललेश्या का क्‍या लक्षण 
है ? शक्ल भअर्थात्‌ सफेद, स्वच्छ, पवित्र ! तो यह कंसे मालूम किया 
जाये कि इस जीव की लेह्या मलीन है कि स्वच्छ, क्योकि लेश्या तो 
त्तजर आती नही है । हा, वैसे तो ये पुदूगल हे और इनमे वर्ण-गंध- 
रस भर स्पशे हे, किन्तु ये इतने सूक्ष्म हे कि आखो से दिखाई नहीं 
देते । किन्तु दिखाई न पडने पर भी इनका असर बाहर आ जाता 
है और उसी आधार पर समभा जा सकता है कि इनमे शुक्ल- 
लेश्या है । फिर भी ज्ञानी पुरुषो ने इसकी पहिचान इस प्रकार बताई 
छह अन्न नमन 
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अदृद रुद्माणि बज्जिन्ता, धम्म सुक्कर्णण झायए । 

पसन्तचित्ते दन्तप्पा, समिए गुत्तेव गुत्तिसु 

सरागे बवीयरागें वा, उबसन्ते जिइन्दिए । 

एय जोग समाडत्तों, सुदक लेसन्तु परिणमे ॥ 

जिसने श्रात्तंध्यान और रौद्रध्यान को छोड दिया है, जो खोटी 
गति मे ले जाने वाले है, ये दोनो ही ध्यान अपने और दूसरे के 
लिए भी भयानक और क्र्र प्रवृत्ति वाले होते हे । श्रत शुक्ललेशी 
उन्हे त्यागता है । वह शुक्ललेशी जानता है कि ये दोनो ध्यान 
श्रात्मा को खोटी गति मे, नरकादि में ले जाने वाले है श्र इनके 
कारण ही अनन्त जीव नरक मे चले गये हे, चले जा रहे हे और 
चले जायेगे । 
संज्जनो ! ये दोनो ध्यान बिना किये ही, बिना बुलाये ही भरा 

जाते है । किन्तु जिनमें ज्ञान होता है, वे अपने श्रापको इनसे बचा 
लेते है । शुक्ललेश्या वाला जीव आरत्ते और रौद् ध्यान को छोड़कर 
धर्म और शुक्ल ध्यान को अपनाता है | वह जहा भी जाता है, धर्म 
की ही वाते सुनता है और धर्म-चर्चा से उसकी आरात्मा प्रसत्त 
होती है । शास्त्र में ऐसे श्रावक के लिए भगवान्‌ ने कहा है कि 
--घधम्मेण चेबवित्तिकप्पे मांगे विहरइ” । सज्जनो | श्रावक का 
दर्जा मामूली नही है, उसका दर्जा भी ऊचा है । किन्तु केवल श्रावक 
नाम घरा लेने से ही काम नही चलता, उसके अनूसार गुण भी होना 
आवश्यक है । जिस प्रकार नाम तो राजा का हो, किन्‍्त्‌ पास में 


एक फूटी कोडी भी न हो तो वह राजा नाम सार्थक नही होता । 
राजा के अनृकल गण भी होना चाहिए । 


घमंध्यान क्या हैं ” जो जीव सामायथिक-पौषध-तपादि, 
समाज-सघ-सगठन, स्वधर्मवात्सल्य श्रादि धर्मक्रियाओं से अभिरुचि 
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रक्‍्खे और उन्हे देखकर प्रसन्न होता हो तो समझो कि वह धर्म- 
ध्यानों है। इसके विपरीत जो फूट-कलह मे, लडाई-फगड़े में खुश 
होता हो तो समझो कि वह धर्मध्यानी नही है । उससे शक्‍ललेश्या 
कोसो दूर है | धर्मध्यान वाले के चार आलम्बन हें, चार शनु- 
प्रेज्ञाए है । ह 
जिस खटिया के चार पाए होते है, उसपर आराम से नींद 
श्राती है । किन्तु जिस खटिया का एक भो पाया दूटा हुआ हो 
या कम हो तो उसपर नींद आना तो दूर रहा, उल्टा सोने वाला 
उसपर से गिर पडता हैं और उसको चोट लग जाती है। इसी 
प्रकार धर्म-ध्यान को कायम रखने के लिए चार पाए बताय गये 
हे। कर्मबध के जो कारण है, अर्थात्‌ जिस-जिस कार्य को करने 
से कम बबते हे, उनका विचार करे। अरिहन्तो, केवलियो, गृरुभश्रो 
तथा शास्त्र की दो प्रकार को श्राज्ञाएं हे--निषेधात्मक और 
विधेयात्मक । इस काम को मत करो--यह तो निषेधात्मक श्राज्ञा 
है ओर इस काम को करो--यह स्वीकत्यात्मक श्राज्ञा है। जो 
आ्ाज्ञा अरिहन्त, केवली और गुरु देंगे, वह निरवद्य शभ्राज्ञा 
होगी । किन्तु जो गुरु सावद्य आज्ञा देते हे और उसे भगवान्‌ की 
और शास्त्र को आज्ञा वताते हें, वे स्वय तो डूबेगे ही किन्तु अपने 
साथ दूसरों को भी डुवायेगे । जितनी भी क्रियाएं हिंसा को लिये 
हुए है, वे सब साधु के लिए निपिद्ध हे भौर कर्मबध को बढाने 
वालो हैं। ऐसी हिसात्मक क्रियाएं करके अनन्त जीव ससार में 
भटक रहे हे और भटकते ही रहेगे। जब स्वय भगवान्‌ सावद्य 
क्रियाए नही करते थे तो फिर शास्त्रो में ऐसी श्राज्ञाए कहा से 
आरा गई ? गणबरो द्वारा ज्ञास्त्रो मे वही गू था गया है जो भगवान्‌ ने 
स्वय अपने मुखारविन्द से फरमाया हैँ । फिर गृरु भी शास्त्र-विरुद्ध 
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श्राज्ञा केसे दे सकते हे ? जो आज्ञा शास्त्र में नहीं है, जो पाप 
अनूमोदक हो, वह आाज्ञा गुरु को नही देती चाहिए । साधु के लिए 
तो साध्‌ का श्राचार-व्यवहार ही मूख्य है। उसी को देखकर हम 
साधुत्व का निर्णय करते हे, केवल वस्त्रादि के बदल लेने से 
नही । कहा है -- 
/हर्या भाषा एसणा झ्लालेख लो झ्राचार, 
गुणवन्त साधु देखने वंदो बारम्वार ।” 

आचार-व्यवहार व चाल-ढाल से ही साधु की क्रिया का पता 
चलता हैं। साधु को सदेव निरवद्य भाषा प्रयोग मे लानी चाहिए। 
यह करो, वह करो, श्राश्नो, चले जाओ, इत्यादि इस प्रकार की 
आज्ञाए गृहस्थो के लिए साधू को नही देनी चाहिए। भगवान्‌ की 
आज्ञा का पालन साधु को शुद्ध हृदय से करना चाहिए । भगवान्‌ 
ने हिंसा, मूठ, अ्रदत्त, मैथुन और परिग्रह इन पाच अश्ववों की कही 
भी आज्ञा नही दी है। उन महापुरुषो ने यदि श्राज्ञा दो हैतो 
सवर की दी हूँ। उन्होने फरमाया है-दया करो, हिंसा मत करो, 
भूठ मत बोलो, भूंठ बोलने से आ्रात्मा का विश्वास उठ जाता है । 
शास्त्रकार कहते हे--“अ्विसासश्रो 'भूयाण “--भूठी आत्मा का 
विश्वास नहीं रहता। और एक बार विश्वास उठ जाने पर यदि 
वह सच भी बोलता हैँ तो कोई उसकी बात को सत्य नही मानता । 
एक छोटी सी कथा है -- 

एक लडका भेड-बकरियाँ चराने जगल में जाया करता था। 
एक दिन शाम को जब वह गाव के निकट पहुच चुका था तो 
उसने भूठमूठ ही जोर से चिल्लाना आरम्भ किया कि बचाओ ! 
वचाओरो  भेडिया आया, भेडिया आया। लोग आवाज सृनकर 
डड्े-लेकर वहां पहुचे, किन्तु वहा तो लड़का हस रहा था 
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और भेडिया तो था ही नही । लोगों ने सोचा कि इस लडके ने 
व्यर्थ ही हमे परेशान किया और वे अपने-अपने घर लौद गये । 
उस लडके ने इसी प्रकार दो-चार दफा भूठ-मूठ ही गाव वालों को 
परेशान किया । परिणामत. गाव वालो का उसपर से विश्वास 
उठ गया। एक दिन सचम्‌च ही भेडिया आ गया और उसे 
देखते ही लडके ने चिल्लाना श्रारम्भ कर दिया । किस्तु अब उसका 
विश्वास कौन करता? उसकी मदद के लिए कोई भी नहीं गया और 
भेडिया लडके को घायल करके तथा एक भेड़ को उठाकर भाग 
गया। बहुत देर हो जाने पर भी जब लडका लौटकर गाव में 
नही आया तो गाव वाले उसे ढू ढने चले । उसे जंगल में घायल 
अवस्था में पडा देख कर उठाकर गाव मे ले श्राये । कई दिन के 
उपचार के बाद वह लडका स्वस्थ हुआ और उस घटना के बाद 
तो उसने भूठ बोलना हमेशा के लिए छोड़ दिया । 
तो सज्जनों । कहने का आशय यह है कि उस लडके को अपने 
भूंठ बोलने का यह बुरा परिणाम मिला। यह तो हुईं इस जीवन 
में कष्ट पाने की बात । किन्तु यह मूठ तो आत्मा को जन्म- 
जन्मान्तर तक घायल करता जाता हैं। शास्त्रों में श्राया है कि 
यदि साधु की चित्तवृत्ति भ्रष्ट हो जाये और ब्रह्मचयें नष्ट हो 
जाये, किन्तु यदि साल दो साल अथवा दस साल बाद भी उसकी 
आत्मा उपशान्त हो जावे, विकार भाव का दमन हो जाये, तो उसे 
फिर नये सिरे से दीक्षा दी जा सकती है. उसे फिरसे साधू बनाया 
जा सकता हे। क्योकि गिर-गिर कर फिर उठ जाने वाला ही 
सवार कहलाता है। ऐसे उपरोक्त व्यक्ति को फिर से दीक्षित 


करके छ पदवियो में से आचायें, उपाध्याय, गणावच्छेंदक, स्थविर, 
प्रवत्तेक आदि पदवी योग्यतानूसार दी जा सकती हूँ । 
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किन्तु सज्जनों । यह याद रखने की बात हैं कि शाधु होकर 
जो जान-व कर भूठ बोलता है, उसे कोई भी पदवी नहीं दी जा 
सकती । ब्रद्मचय से भ्रष्ट हो जाने पर तो पुन. दीक्षा दी जा 
सकती है, पददी दी जा सकती हूँ, किन्तु झूठ बोलने वार को 
पंदवी नहीं दी जाती । हा, यह तो सच है कि छद्‌मस्थ भ्रवस्था के 
करण पूर्णतत्य तो नही बोल सकते, पूर्णचत्य तो मनसा-बाचा- 


कर्मणा-झूप केवली ही बोलते है, किन्तु फिर भी साधु को जानबूझ 
कर भूठ नही वोलवा चाहिए 


महानभावों ! झूठ बोलना महान्‌ पाप हैँ। भूठे आदमी का 
ससार मे कोई विश्वास नहीं करता। भूठ बोलने वाला व्यक्ति 
पाप-कर्म करने से भी भय नहीं खाता। वह सोचता है कि मेरे 
पास भूठ का ऐसा तेज हथियार है कि उससे काम लेकर अपने कुक्षत्य 
से वच जाऊगा। वह भूठा व्यक्ति लोगो को तो किसी तरह भूठ बोले 
कर धोखा दे सकता है, किन्तु परमात्मा को घोखा नही दे सकता ॥" 
इसलिए ज्ञानी पुरुषों ने कहा हैँ कि मूठ महान्‌ पाप है। यदि 
क्रिसी ग्राहक का दृकानदार पर अविश्वास हो जाये तो फिर वह 
उसके पास कभी नहीं जायेगा । लेकिन जो दूकानदार ईमानदार 
है भर हमेशा एक ही बात कहता है, उसे चाहे दृकान जमाने 
में पहले कुछ समय लग जाये, लेकिन फिर एक बार ग्राहुको का , 
विश्वास हो जाने पर सव उसी के पास जायेगे । 

सज्जनों ! आप लोग जेन कहलाते हे, श्रार्य कहलाते है, किन्तु 
असत्य बोलने के कारण आप पर जैसा विश्वास होना चाहिए बैसा 
विश्वास नही है । जबकि विलायत के लोग, जिनको हम अनार्य और 
म्लेच्छ कहते है, सदा एक ही बात कहने के कारण विश्वसनीय 
समझे जाते हे । वे जो कुछ कहते हे, जैसा माल दिखाते हे, या 
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भेजते है, बसी ही चीज निकलतो हैं | श्राप लोगो की तरह ऐसा नही 

करते कि नमूना तो किसी प्रकार का दिखा दे और माल किसा 

श्रोर किस्म का भेज दे । किन्तु श्रावक के लिए कहा है-- 
“तप्पडिरूवगववहारे 


श्र्थातव्‌--जिस रग की वस्तु हो, उसमें उसी रग की दूसरी 
वस्तु मिलाकर वेचने से श्रावक को चोरी का दोष लगता हँ। एक 
तरफ तो आप प्रतिक्रमण करते हे और बोलते हे कि “चोर की 
चुराई वस्तू ला होय, चोर को सहायता दी होय” इत्यादि बोल 
कर--“मिच्छामि दुक्‍क़ड” देते हे | किन्तू अपनी दूकान पर जाकर 
आप फिर वही चोरी करते हैं । ऐसा करना प्रतिक्रमण करने का 
ग्रपमान करना है । ऐसे अ्विश्वसनीय लोगो पर से सबका विश्वास 
हट जाता है और उससे घृणा को जाती है ।,यदि किसी काले कवल 
पर स्याही ढुले तो उसमे वह रग मिल जाता है और वह बुरा नहीं 
लगता, लेकिन यद्दि किसी कीमती सफेद दुशाले पर स्याही ढुल 
जाये तो बह श्राखो मे बहुत खटकता है । 

सज्जनो ! ससार में सभी प्रकार के लोग है, भिन्‍न-भिन्‍त 
जातिया हे । काली भी हे और उज्ज्वल भी हे, हीन जातिया भी 
है, उच्च जातिया भी हैँ । हीन जाति के लोग इस तरह के बुरे 
काम करे तो अधिक ब्रा नही लगता किन्तु श्रावक ही यदि ऐसा 
काम करे तो कितनी बुरी बात हूँ । जो श्रावक सामायिक प्रति- 
क्रमण और पौषधादि करने वाला हैं, चौदह नियम चितारने वाला 
है, वही अगर ये काम करें तो कितनी अशोमनीय बात हैं। इस- 
लिए याद रखना, श्रच्छी चीज मे बुरी चीज मिलाकर बेचना यह 
अतिचार है । ग्राहक जब तुम्हे दाम पूरे देता है तो फिर उसे बुरी 
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चीज देना, इससे बडा पाप और क्या हो सकता हूँ ? अत. श्रावक 
का जीवन विश्वास करने योग्य होना चाहिए । प्रत्येक दृष्टि और 
पहल से उसका जीवन निखरा हुआ होना चाहिए ॥। उसमे श्रामा- 
णिकता होनी चाहिए । पजाब में लधियानें के पास एक छोटा सा 
कस्वा है । वहा जैनो के १४-१५ घर है, किन्तु वहा बड़-बड़े 
साध के चौमासे बडे ठाठ से होते है । श्रापके व्यावर मे जेनियों 
के करीब ६०० घर होने पर भी आप उनके धर्मध्यान का 
मकाबला नहो कर सकते । वहा की मडी छोटी सी होने पर भी 
बडे-बडे शहरो से लोग वहा माल खरीदने आते हू । इतता जबर- 
दस्त व्यापार होने पर भी वहा के लोग पहले व्याख्यान सुनते है 
और वाद में दूकान खोलते हैँ । यहा पहले दुकाने खोली जाती हूं, 
पीछे व्याख्यान सना जाता हैं । 

सज्जनो ! उस कस्बे में एक भाई बनारसीदास जी जैन रहते 
है। वे जाति के ओसवाल है और धर्म-प्रवृत्ति मे तो उन्हें चौथे 
आरे का ही समझ लोजिए । अ्रपनी युवावस्था से ही उन पति- 
पत्नी ने ब्रह्मचर्य त्रत धारण कर लिया था । जब कंट्रोल का जमाना 
था और वस्तुए ब्लैक से मिलती थी, तब यदि वे चाहते तो वे भी 
औरो के समान ब्लैक से सामान बेच सकते थे । किन्तु उन्होने तो 
उस समय द्वकान ही बन्द करदी। उनका भूठ बोलने का त्याग 
था। वे चाहते तो लाखो रुपया प्राप्त कर सकते थे, किन्तु वे अपनी 
प्रतिज्ञा पर अटल रहे और वह समय घर पर ही शान्ति और 
सत्तोप के साथ बिता दिया । उनका जीवन इतना मजा हुआा हें 
कि उनकी प्रामाणिकता की धाक दूर-दूर तक जमी हुई हैं। लोग 
चनारसीदास जी की वात को पत्थर की लकीर की तरह श्रमिट 
मानते है । उन्की प्रशसा की छाप केवल अ्रपनी विरादरी में ही नही, 
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बल्कि जाट-जमीदारो मे भी फैल गई है । किसी भी उलभे हुए 
मामले मे चाहे और लोगो के निर्णय पर लोगो को विश्वास न 
हो, किन्तू उनकी बात का और उन्तके फेसले का विश्वास सभी को 
होता हैं। ; 

अतएव महानुभावो ! ससार में पूजा चमड़ी की नही, गृणों 
की की जाती है । लेकिन आज का मन्‌ृष्य तो ठगी और बेईमानी 
करके अपनी पूजा कराना चाहता है। हो सकता है कि बेईमानी 
से वह कुछ समय के लिए प्रतिष्ठा पा ले, किन्तु अनन्त में यह 
अ्रसत्य की और पाप की पुडिया अवश्य खुलेगी । इसीलिए मे कहता 
हू कि मनुष्य का जीवन बडा मूल्यवान्‌ और उपयोगी है । वार- 
बार यह मिलने वाला भी नही है। में धर्मध्यात के चारपाए पर 
कह रहा था कि कर्म कहा से आते हे और भगवान्‌ की क्या आज्ञा 
है। भगवान्‌ की श्राज्ञा हैं कि झूठ मत बोलो, चोरी मत करो, 
हिंसा मत करो, ब्रह्मचये का पालन करो और पदार्थों में आसक्ति 
सत रकक्‍्खो । 

भोग मनुष्य के लिए त्याज्य है। भगवान्‌ कभी भोग का उप- 
देश नही देते । वे तो स्वय त्यागी थे। आज भगवान्‌ के नाम पर 
लोग नाना प्रकार के नाटक खेलते हे । वे समाज के साथ भगवान्‌ 
को भी धोखा देने की कुचेष्टा करते हें । सज्जनो ” भगवान्‌ की 
आज्ञा सवर के लिए हैँ, पाप और हिसा के लिए नही । किन्तु आज 
मनुष्य सावद्य क्रियाओं मे भगवान्‌ की शआराज्ञा बता कर स्वय तो 
'ड्बता ही है, अपने साथ औरो को भी डवाता है। भगवान्‌ तो 
मुक्ति प्राप्त कर चूके किन्तु डूबेगे तो वे ही प्राणी, जो इस प्रकार 
का उल्टा काये करेगे। जो प्राणी धर्मध्यान वाला होता है, वह 
सो कर्मो के विपाक को सोचता है, कर्मफल को सोचता है कि 
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में जो भूठ बोल रहा हू, चोरी कर रहा हू, भ्रथवा और कोई 
पाप-कर्म कर रहा हू सो मुझे उसका क्या फल भोगना पडेंगा। 
इसके वाद सस्थान-विजय, यानी इस लोक का क्या सस्थान हैं, 
उसमे क्या-क्या वस्तुए हे, उनपर भो वह विचार करता हे कि 
वह चौवह राजू का तो लवा है और घनाकार ३४३ राजु का 
चौडा हैं। 

सज्जनो | इन बातो पर गहराई से विचार करना चाहिए । 
जिसका ध्यान इस तरफ नही जाता है कि मुझे कर्मो का फल भोगता 
पड़ेगा, या कर्म कहा से आते हे, उसकी लेश्या ठोक नहीं रहती, 
क्योंकि जो मस्तिष्क खाली होता है, उसमे कुछ न कुछ उल्टी बात 
ही उत्पन्न होती है। किन्तु जब प्राणी धर्म में रत रहता है तो 
चित्त भी शान्त रहता है । 


में यह बता रहा था कि शुकललेश्या वाला धर्म का विचार 
करता है, उसे सुलभवोधि जीव कहते हे । उसके शुक्ललेश्या हीं 
होती है । जो प्राणी श्रात्ते और रौद्र ध्याव को छोडकर धर्म-शुक्ल 
ध्यान ध्याता है, वह स्देव प्रसन्‍त चित्त रहता है। जिसमें शुक्ल- 
लेश्या होती है, वह कोघ मे नही जलता और सदेव श्रशान्त मुद्रा 
मे दिखाई देता है । इसके विपरीत कुछ व्यक्ति ऐसे होते है जिनके 
माथे पर हमेशा सल पड़े हुए रहते है और क्रोध की मूद्रा में होते 
है। जहा ऐसा हो वहा यह समझना चाहिए कि यहा शुक्‍्ललेद्या 
काम नही कर रही हैं। इसलिए हमारा कत्तंव्य है कि स्वय भी 
सदा प्रसन्‍त रहे भर दूसरो को भी प्रसन्‍्त रखे । क्रोध करने वाला 
ओर क्लेशी मनुष्य स्वयं भी उसमे जलता रहता है और दूसरो को 
भी कष्ट पहुचाता है ) शुक्ललेश्या वाला जीव सदा कमल के समान 
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खिला रहता हैं। वह इन्द्रियों का दमन करता है, मन को इधर- 
उधर घूमने नही देता और पाच समितियों तथा तीन गुप्तियों कोः 
सरदव पालता है, मनादि को अपने वश में रखता है । वह देखकर 
चलता है, विचार कर बोलता है, आहार-पानी शुद्ध गवेषणा करके 
लाता है तथा कोई भी चीज कही रखता है या उठाता है तो यह 
सब काये बड़े यत्न पूर्वक करता हैं। उसकी प्रत्येक क्रिया में 
सावधानी रहती है। 

सज्जनों ! में आपके यहाँ के विवेक के विषय मे क्या कहू । 
हम यहाँ से व्याख्यान करने के पश्चात्‌ परसो स्थानक में जा रहे 
थे तो किसी ने ऊपर से बिना ही नीचे देखें पानी डाल दिया, छीटो 
से साधु जी के कपडे खराब हो गये, घर भी वह जेनो का ही है, 
यह बडे अ्रविवेक की बात है। तुम तपस्या करते हो, धर्मक्रियाए 
करते हो, किन्तु यदि इतना करने पर भी तुममे विवेक नही आया 
तो तुम्हारी वे सारी क्रियाएं शून्य हे, व्यर्थ है । इसलिए सबसे पहले 
तुम्हारा जीवन-स्तर ठीक होना चाहिए। आज भी में गली में 
से आ रहा था तो एक बाई ने पानी फेका। वह देख रही थी 
एक तरफ और पानी फेक रही थी दूसरी तरफ | खैर भाग्य से हम 
तो बच गये। यह अच्छा हुआ कि में उधर की बाजू नही था, 
अन्यथा गगा-स्नान हो जाता । 

माताओं ! यह कितने शअ्ज्ञान की और शर्म की बात है । 
कितनी धृष्टता हैँ कि नीचे दुनिया चली जा रही हो और महिलाए 
ऊपर से बिना देखेंभाले पाती और कूडा-करकट फेके । जत्र 
तुम्हारा लौकिक जीवन ही ठीक नही है तो तुम अपना लोकोत्तर 
जीवन कंसे सुन्दर बना सकती हो। अ्रत. कोई भी चीज़ फेकने 
में विवेक की श्रावश्यकता है । 
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सज्जनों ! विवेक रखने से ही यह लोक और परलोक सुधरता 
हैं । जिसका यह लोक विवेकशून्य है, उसका परलोक भी अन्धकार- 
मय ही होगा । कई लोगो की यह धारणा है कि नाली में पानी 
डालने से पाप होता है, अत सडक पर डालना चाहिए। ग्रे ! 
सडक पर भी डालना हो तो उसे नीचे न आकर अयत्नपूर्वक तो 
नहों डालना चाहिए। इसलिए वहनो ! इस फकीर के कहे हुए 
ये थोडे-से शब्द याद रखना और भविष्य मे अयत्नपूर्वक कारये न 
करने का ध्यान रखना । कई लोग केले खाकर छिलके सडक पर फेक 
देते हे । परिणामस्वरूप लोग फिसलकर गिर पडते है । ऐसा करना 
भी पाप है। याद रखना कि प्रत्येक कार्य मे धर्मोपा्जन किया जा 
सकता है, यदि उसे विवेकपूर्वक किया जाये तो, श्रच्यथा अविवेक- 
पूर्वेंक किया गया प्रत्येक कर्म पाप बन जाता है। 


हा, तो सज्जनो ! में शक्ललेश्या वाले जीव के लक्षणों के 
विषय में कह रहा था। मेने बताया कि वह पाच समितियों और 
तोन गृप्तियो का ठीक तरह से पालन करता है। शुक्ललेश्या 
सरागी और वीतरागी दोनो में होतो है । ग्यारहवे गूणस्थान में 
उपशान्त कपाय वीतरागी है, बारहवे-तेरहवे-चौदहवे मे क्षीण 
कषाय वीतरागी है, यानी उन्होने जड़ से ही राग को नष्ठ कर 
दिया है । शुक्‍्ललेश्या वाले जितेन्द्रिय होते हे । वे इन्द्रियो को 
वश में रखते है। शास्त्रों मे आया है कि जो जीव समकित-दर्गन 
में रत होते है, शुक्ललेश्या मे बरतने वाले होते हे, उन्हें समकित 
भाप्त होना सुलभ हो जाता है । वे ज़हा भो जायेगे, उन्हे धर्म मिल 
जायेगा और भगवान्‌ की वाणी श्रवण करने का सौमाग्य भी 
प्राप्त होगा । 


शुक्ललेश्या का महत्त्व दर 


किन्तु जो जीव इसके विपरीत आचरण करने वाले हे, यावी 
जो खोटे देव-गुरु-धर्म पर अधविश्वास रखते हैँ, नियाणा करके 
अपनी करनी का फल बेचने वाले हे, और जो क्ृष्णलेश्या मे बरत 
रहे है, उन्हे समकित और धर्म की प्राप्ति होना दुलेभ है । जो 
पाच अश्ववों में प्रमादी है, हिसा-झूठ-चोरी-मैथुन-परिग्रहादि में 
फसा हुथ्रा है, पाँच समितियों और तीन गुप्तियो से जो मृत नही 
है, जो छ काय के जोवो की हिसा से निवृुत्त नही हुआ है, जिसके 
सन में पाप की तीज़ भावन्रा कार्य कर रही है, जो निश्शक होकर 
पापकर्म मे रत है, शिक्षा और उपदेश का जिसपर उल्टा ही असर 
होता हँ--ऐसे लक्षणों वाला जीव कृष्णलेश्या वाला होता है। 
ऐसे जीव आरम्भ करके भी खुश होते है । 


सज्जनो | किसी एक मुनि ने एक सेठ जी से कहा--सेठ 
जी | ऐसे भोदे-मोदे पाप मत करो। ऐसे पाप करने से नीच 
गति मे जाना पडता है। नरक का कष्ट भोगना पडता है। यह 
सुनकर सेठ जी पूछने लगे कि--मुनिराज ! नरक कितने है ? 
मूनिराज ने उत्तर दिया कि नरक सात है । 


यह उत्तर सूनकर सेठ जी ने कहा कि--महाराज बस, नरक 
सात हो है ? मेने तो पच्द्रहवे चरक तक के लिए कमर कस रक्‍क़्खी 
है, अस्तु । 

सज्जनो ! जो इस प्रकार के घोर पापकर्मी जीव हो, उन्हे 
ज्ञान भी दिया जाये तो उसका क्या लाभ हो ? मेरे कहने का 
तात्पये यह है कि श्रावक की सासारिक क्रियाओं में रूक्ष वृत्ति 
होनी चाहिए.। उसे यही सोचना चाहिए कि जितना आारभ ठल 
जाये, उतना हो अच्छा हैं । उसके काये मे आसविति नहीं होनी 
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चाहिए। यदि तुम्हे यह विश्वास हो जायें कि अमुक्त गलों 
में भूत रहता हैँ तो फिर तुम ,उधर से निकलने की हिम्मत नहीं 
करते । यदि मजबूत होकर उधर से जाना ही पडे तो तुम वहा 
तनिक भी ठहरोगे नही, चुपचाप ज्ीघ्रता से भाग जाझ्ोगे कि कही 
भूत पकड न ले । 

तो तुम उस भूत से तो इतना डरते हो, किन्‍्तू साक्षात्‌ पाप 
रूपी भूत से ज़रा भी नही डरते, यह कितने दुःख की बात है । वह 
लगा हुआ भूत तो फिर भो मत्र-तत्र से दूर किया जा सकता है 
किन्तू इस पाप रूपी भूत के एक वार लग जाने पर तो फिर किसी 
तेत्र-मत्र का उपाय नही चलने का । हां, जिन लोगो को उस पाप 
रूपी भूत का विश्वास हो गया है, वे फिर पापकर्मो से डरते है 
और यथासंभव पाप करने से वचते रहते है । 

हा, तो में कह रहा था कि भनृष्य में शुक्ललेश्या होनी 
चाहिए। कृष्णलेश्या वाले की भावना तीत्र हिंसा आरभ करने 
की होती है । वे तो अपने पापकर्म से प्रसन्‍त होते है और कहते है 
कि देखो, मेने एक ही भटके से बकरे का सिर धड से अलग कर 
दिया । ऐसा जीव कृष्णलेब्या वाला होता है । कृष्णलेश्या का वर्ण 
चिरमी के मु ह, आख की काली टीकी, पानी से भरे हुए काले 
चाइल, काले तवा और अमावस्या को रात के समान काला होता 
होता हैं। जो शीक्षा काला होगा, उसमें से देखी जाने वाली सारी 
वस्तुएं भी काली ही नजर आयेगो । ठीक इसी प्रकार जिस जीव 
में कृष्णलेश्या काये कर रहो है, उसके समस्त काये भी खोटे और 
पापसय ही होगे | वह गुणों में भो भ्रवगृण ही देखता है । 

सज्जनो ! एक सुन्दर और स्वच्छ महल में यदि कोई कीडी 
चली जाये, तो क्या वह महल को सुन्दरता देखकर प्रसन्‍त होगी ? 
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नही, उसे तो एक ही वस्त की तलाश रहेगी कि कही कोई छिद्र 
मिल जाये । उसे ढू ढकर वह उसी में घुस जाती है भ्रौर प्रसन्न 
होती हैं। इसी प्रकार मक्खी का स्वभाव है कि वह समस्त स्वच्छ 
वस्तुओ को त्याग कर गदगी पर ही जा बैठती है और उसे ही 
ग्रहण करती है । जोक को भी सदा खराब-गदा खून ही पसन्द 
आता है.) उसे किसी रोगी के शरीर पर लगा दिया जाये तो वह 
अच्छे खून को छोडकर खराब खून को चूसती है । उसे यदि किसी 
भेस के थन पर लगाया जाये तो वह उस अ्रमृतमय दूध को ग्रहण 
नही करेगी । ! 


सज्जनो ! ठीक इसी प्रकार कृष्णलेश्या वाले जीव होते हे । 
वे सब जगह अवगण ही देखते है । वे सोचते हे कि हम गृप्तरूप से 
ब्रड़ी सफाई से पाप कर रहे है, जिसे कोई भी नही देख पाता 
किन्तु ज्ञानी पुरुषो से उनका पाप छिपा नही रह सकता क्षृद्र पुरुष 
पापकर्म में सबसे आगे रहते हैे। वे औरो को भी पापकर्म करने के 
लिए उद्यत करते हे । बनी हुई बात को विगांडने मे उन्हे आनन्द 
प्राप्त होता है। भाइयो ! यदि कोई प्रकाशन साधु-सघ के सूधार 
के लिए आता है तो उसका स्वागत होना चाहिए, आदर होना 
चाहिए । उसकी सहायता से साधु-सघ को ऊचा उठाने का प्रयत्व 
करना चाहिए। अभी मरुधर केशरी मन्नी मुनि मिश्रीमल जी 
महाराज का 'तरुण जैन में! एक लेख आया है । उसको लेकर यहां 
के कुछ लोगो ने गलत प्रचार करके श्रमण-सघ को बदनाम करना 
चाहा हैं। मर॒ुघर जी श्रमण-सघ को बदनाम करने का या भंग 
करने का दुस्साहस भला कैसे कर सकते डे, मे गलत प्रचार वाले 
सज्जनों से कहुगा कि वे ऐसे भ्रातिजनक कार्य करने से बचे । 
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च 


सज्जनो ! आप. लोगो को ऐसे विष्तःसतोषी व्यक्तियों से 
सावधान. रहना चाहिए । श्रमण-सघ्॒ हमने बनाया हैँ, वह , हमारा 
है और हम उसके हे.। इसकी कड़िया यदि मजबूत है तो वे टूटने 
वाली नही हैं । हा, दुर्भाववाएं रखकर मनृष्य पाप का भागी अवश्य 
बन सकता हैँ । भावना हो पाप और पुण्य का निर्माण करती हैं, । 
श्रमण-सघ की कड़िया मजबूत बनाओ । हा, यदि उसमे कुछ 
त्रुटियाँ हो तो उन्हें धीरे-धीरे प्रयास करके दूर किया जा सकेता 
है श्रौर कर देना चाहिए । 


महानुभावों ! भारतवर्ष को स्वतन्त्र हुए श्राठ वर्ष हो गये' 
है । हमारे श्रमण-सघ को बने अभी चार ही साल हुए हे। जरा 
विचार कीजिये कि जिस सरकार के पास सब प्रकार के सैनिक 
और अन्य साधन है, वह भी जब श्रवतक अपनी सब त्रुटियों को 
दूर नही कर सकी है तो हमारे पावर तो उतने सावन भी नही है 
आगय यह है कि सुधार ओर उच्तति ओर धोरे-बीरे ही हुआ 
करते हैं । भारतवर्ष भी लौकिक क्षेत्र मे धोरे-बीरे उन्नति के रास्ते 
पर बढ रहा हैँ । श्राज विदेशों में भारत को इज्जत हैं उप्तकी 
बात में वजन है, उसकी सलाह ली जातो है । श्रोनेहरू जी श्राज 
ससार मे शान्ति के अग्रदूंत माने जाते है । हे 


हा, तो सज्जनो ! क्‍या यह सब एक ही दिन मे हो गया था, ? 
इतना कुछ होने में समय लगा है। लोगो न सहयोगपूर्वक देश के 
निर्माण में हिस्सा वटाया हे और यथाशकक्‍्य तन-मन-घन से सहायता- 
की है, तब कही जाकर यह सब सम्भव हो पाया हूँ । वैसे श्राज भी 
भारत में विरोधी दल हें। सरकार को वे गालिया देते हे, गलत 
प्रचार करते हे, उसके काम में वाधा भी डालते हे । किन्तु क्‍या 
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सरकार इन विरोधों से दबकर अपना काये करना छोड़ 
सकती है ? 

मे कहना चाहता हू कि विरोध भी होता है, किन्तु वह उन्तति 
के लिए, अवनति के लिए नहीं । किसी न किसी समय विरोध 
ग्रावश्यक भी होता है । किन्तु उसमे विवेक होना चाहिए। उसमे कोई 
सिद्धान्त होना चाहिए । जिस विरोध मे ईर्ष्या और स्वार्थ-वृत्ति को 
भावना काम कर रही हो तो वह स्वय के लिए हितावह नही 
हो सकता । उसका परिणाम कभी अच्छा नहीं हो सकता । 

आज धर्म को आइ को लेकर जो इतनी गडबड हो रही है, वे 
किसी अच्छी भावना से नहीं हे। इसके पीछे धर्म की उन्तत्ति 
ग्रथवा किसी ऊचे आदर्श का उद्देश्य नही है। इसके पीछे केवल 
स्वार्थेमय निक्ृष्ट भावनाएं ही काम कर रही हे । किन्तु याद रखना, 
श्रमण-पस्थ हमारा है और हम उसके हे । जब तक इसके सब 
सेनिक जीवित हें, इसपर चाहे हजारो आक्रमण हो, वह अडिग 
ही रहेगा। इसकी उनन्‍्तति और मजबूती के लिए ये सेनिक अपनी 
सम्पूर्ण शक्ति लगा देगे । * 

सज्जनो आज कुछ सम्प्रदाय-मोहाध लोग इस घात मे हे कि 
किसी प्रकार श्रमण-सघ टूट जाये । धिक्‍कार है ऐसे विचारो को और 
ऐसे विचार रखने वाले स्वार्थी व्यज्ितियो को । एक घर में पाच-दस 
ग्रादमो होते है । उनके विचार भी पृथक्‌-पृथक्‌ होते हे । किन्तु इस 
वजह से पिता घर छोडकर चला नही जाता । घर के भगडो को 
वह विचार-विमर्शपूर्वक दूर करने का प्रयत्वत करता हूँ । 

उपस्थित महानुभावों ! श्रमण-सघ भी एक विशाल परिवार 
है, समूदाय हैं । इसमे अनेक नये और पुराने विचारो के साधू- 
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साध्विया है । यह विचारो क्रा तयापन भर पूरानापन ता अनादि 
काल से चला से आ रहा हैं । यह कोई आ्राज की ही बात नही है । 
ग्रत एक-दूसरे के उचित विचारों का समन्वय करके चलने में ही 
वृद्धिमत्ता हैं। श्रमण-संच तो आगे ही बढ रहा है और बढता 
जायेगा । ये विरोधी तत्त्व अपने आप ही एक दिन नष्ट हो जायेगे । 
ये तो वरसात के मेढक है । कुछ दिन टरं-टरं कर लेगे और फिर 
ऐसे गायब होगे कि पता ही वही चलेगा । 

इसलिए भद्रपुरुषो ! अपनी भावना को पवित्र और सजबूत 
करो । किसी भी तरह के निरर्थक विचार न करो और अपने घर 
को मजबूत करो। हा जहा-जहा त्रुटि नजर आये, उसे अवश्य दूर 
करो, उसकी तरफ से श्राख बन्द मत करो । 

सज्जनो ! जीवन की उन्नति के सही मार्ग को आँखे खोलकर 
देखो और उसको श्रपनाओो । धर्म-ध्यान मे प्रवृत्ति बढाओ, निन्‍्दा 
और चुगली से दूर रहो । जो धर्म-ध्यान ध्याते है, शुक्ललेश्या को 
धारण करते है, वे ससार-समुद्र से पार हो जाते हे । 


व्यावर 
है १०८5-५६ हा 


। ४५; 
शी 
आत्ञाराच 
वोरः सर्व॑सुरासुरेन्द्रमहितो वीर॑ बुधाः संश्रिताः, 
बीरेणाभिहतः स्वकर्मनिचयों, वीराय नित्यं नमः । 
वोरात्तीर्यमिद॑प्रवृत्तमतुलं॑ वीरस्थ घोरं तपो, । 
वीरे श्रीधृतिकीतिकान्तिनिचय हे वीर ! भद्ठे दिश.॥ ० 
३ बा >< 
ग्रह न्‍्तो भगवन्त इन्द्रमहिताः सिद्धाइच सिद्धिस्थिताः, 
आचार्या जिनशासनोन्नतिकराः पुज्या उपाध्यायकाः । 
श्रीसिद्धान्तसुपाठठा सुनिवरा रत्नत्रयाराधकाः, " 
पञ्चेते परमेण्ठिनः प्रतिदिन कुर्वेन्तु नो मडगलम्‌ ॥ 
धर्मबन्धुओ और भगिनियों 
पर्वाधिराज पयुं षण का श्रागमन हुआ भर समाप्ति भी हो 
गई । किल्तु उन श्राठ महामगलमय दिवसों मे आपने जो आध्या- 
त्मिक साधना की हू, जो सत्सस्कार सचित किये है, उनका प्रभाव 
अगर शेष दिनो में, आपके जीवन-व्यहार में स्थायित्व प्राप्त कर. 
सका तो आपका परम कल्याण हो सकेगा। इस महापरवव के दिनो 
में आपको मेने श्रीमद्अन्तक्ृदूदशाग सूत्र का श्रवण कराया और 
नवे दिन क्षमायाचना का दिन होने से व्याख्या के लिए अवकाश 
नही था । | 
कल आपको तप का महत्त्व समझाया गया था। तप का 
स्वरूप बतलाते हुए मेने यह दिग्दशेन कराया था कि इस विषय 
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में हमारे तोर्थंकरो, आचार्यों तथा धर्मगुरुओ का ठीक-ठीक क्‍या 
दृष्टिकोण रहा है ? मेने तप के बाह्य एवं आभ्यन्तर भेदों पर भी 
प्रकाश डाला था और बतलाया था कि दोनो प्रकार के तप श्पने- 
अपने स्थान पर अपनी-अ्रपनी प्रधानता रखते हे । इनमे से 
किसी को छोटा और किसी को बडा अथवा एक को ऊचा और 
दूसरे को नीचा नही कह सकते । मनुष्य के- शरीर में दो हाथ होते 
है और दोनो अपनी-अपनी जगह प्रधान है । दोनो मे से किसी भी 
एक हाथ के कट जाने से मनुष्य अगहीन कहलाता हे ओर एक 
हाथ से प्रत्येक क्रिया सुचारु रूप से करने में श्रसमर्थ हो जाता 
है, लाचार वन जाता है । ऐसा व्यक्ति धोती पहनने, पगडी बाधने, 
यहा तक क्रि अ्रशुचि साफ करने तक से वचित हो जाता है । 
श्रभिष्राय यह हैं कि एक हाथ वाला व्यक्ति शरीर संबधी प्रत्येक 
क्रिया करने के लिए छटपटाता है। दोनो हाथो से सूगमतापूर्वक 
जो क्रियाए हो सकती थी, उनसे वह वचित रहता है । - 


ठीक इसी प्रकार बाह्य और आश्यन्तर तप के विषय मे 
समभना चाहिए । दोनो तप दोनो हाथो के समान है । केवल 
ज्ञान प्राप्ति के लिए जो क्रिया होने वाली है, अनादिकाल से जन्म- 
जन्मान्तर में आवागमन के चक्‍कर में फसे हुए जीव के कर्मक्षय 
की जो क्रिया होने वाली है और मोक्ष में श्रनावाध श्रनन्‍न्त सूख 
प्राप्त करने के लिए जो क्रिया होने वाली है, वह इन दोनो प्रकार 
के तपो का आचरण करने से ही होने वाली है । दोनो हाथों कीं 
भाँति दोनों तव अपने-अपने स्थान पर महत्वपूर्ण है । दोनी। 
अपना-अपना कार्य करते है । दोनों एक-दूसरे के सहायक और 
पूरक हे । दोनो में परस्पर निरोध नही, बल्कि सामंजस्य है । 


ञ 
ह 
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 “सज्जनी ! जहा दोनो हाथो में विरोध उत्पन्न हो जाता है, 
वहा क्रिया में भी विरोध आ जाना सम्भव है , बल्कि यह कहना 
अधिक उपयुक्त होगा कि वहा क्रिया मे गड़बड़ हुए बिना रह ही 
नही सकती । क्रिया की गति रुक जाती है। 
कल बतला चुफा हू कि प्राभ्यन्तर तप कार्य है तो बाह्य तप 
कारण है। इस प्रक्नार दोनो में साध्य-साधन का सबंध है, श्रतएव 
दोनो प्रकार के तत करने की आवश्यकता है। प्रथम बाह्य तप को हमें 
आगे से आगे ले जाना चाहिए और जब हमारी आत्मा बाह्य तप 
करते-करते उगमगाने लगे, आत्मा की श्रद्धा शिथिल होने लगे, तप 
के प्रति अश्रद्वा होने लगे और जो तप श्रद्धा को सुदृढ करने वाला 
था, वही ञ्र त्मा मे विचलित अ्रवस्था उत्पन्त करने लगे, तब हमारे 
लिए उचित है कि हम अपनी गाडी का वही पर, उसी दम, भोड 
बदल दे । जब बाह्य तप हमारी इन्द्रियो, मन और हृदय की मोक्षै- 
गामितों गेति में विष्त डालने लगे, कषायी का ह्वास करने के 
बदले बढाने में सहायक हो जाये और आशभ्यन्तर तप में बाधके 
प्रतीत होने लगें, उस समय बाह्य तपर्चरण को ढीला छोड देना 
ही समुचित हैं । श्रर्थात्‌ बाह्य तप करते-करते जब क्रोध श्रादि 


कपायो का भ्रावेश और अधिक वढ जाए तो हमें चांहिए कि हम 
उस तथ को रोक दे । 


बाह्य तप मन, इन्द्रिय और हृदय की शक्ति को नष्ट करे 
देने के लिए नहीं है , क्योकि इनकी शक्तिया ही अगर नष्ट हो 
तो वह'तप हमारे क्या काम आया ? जिसकी मूल-पुजी ही 
खत्म हो गई, उसका व्यापार ही ठप्प हो गया समभो। अतएव 
ज्ञानियो ने वतलाया हे कि हमे शरीर, इन्द्रिय' सन और हृदय की 
क्षमता को नष्ट नही केरना है, किन्तु उनके भीतर बैठे हुए विकारों 
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को नष्ट करना है । इन्द्रिया, मन, शरीर और हृदय तो हमारी 
साधना में अनिवार्य रूप से उपयोगी है, उनसे हमे काम लेना है 
उन्हे नष्ट नही करना हैँ | आधारभूत पदार्थ के नष्ट हो जाने पर 
आधय द्रव्य किसके सहारे टिकेगे ? हृदय सदविचारों और 
ज्ञानियों के उपदेश को धारण करने वाला पात्र है, अगर वह 
सष्ट हो गया तो उन्हे कहा धारण करेगे ? हृदय मे घारण करन 
योग्य चीजो -को तो हृदय हो बारण कर सकता है । इसो प्रकार 
इन्द्रिया नष्ट हो जायेगी तो कैसे काम चलेगा ? श्रोत्रेन्द्रिय रे 
शास्त्र-अवण, चक्षु-इन्द्रिय से .दुखी जनो के दुख देखना, मार्ग क 
निरीक्षण करना, गुरुदशेत, करना, भोजनशुद्धि का निरीक्षण 
करना, रसना-इन्द्रिय से गुणो जनो का गृुणग/न करता, प्राणेनिद्रिय 
से महाप्‌रुषो के सत्य-शील की सुवास लेना, स्पर्शन्द्रिय से स्पर्श 
का अनुभव करना, दुखियो की सेवा करना भ्रादि-श्रादि जो आत्म* 
विकास की प्रवृत्तिया है, वे किस प्रकार हो सक्रती है ? अतएव 
हमे शरोर की रक्षा करनी हूँ, इन्द्रियो को भी सुरक्षित रखना हैं 
झौर मन तथा हृदय को भी आघात नही पहुचाना है, किन्तु इनमें 
जो विक्ृतियां आकर प्रविष्ट हो गई हे, उन्हे भर नष्ट करना है। 
इस प्रकार साधक को पाचो इन्द्रियो की, शरीर, हृदय श्रोर 
मन की रक्षा तो करनो ही होगी । हा, इनकी रक्षा करते हुए 
इनमे घुसे विकारो को बाह्य तप द्वारा नष्ट भी करना होगा ) इंच 
सबकी अक्ति का सही रूप में सदुषयोग करना होगा । शरीर का 


काम शरीर से, इन्द्रियों का काम इनच्द्रियों से, मन का काम मन से 
श्रौर हृदय का काम हृदय से करना होगा । 


सज्जनों ! हमें मक्खन को ही निकाल कर नहीं फेकना हैं, 
किन्तु घृत बचने मे बाधक जो छाछ है, उसे तपा कर हटा देना 


आशाशंच छ३्‌ 


, हैं । वस्त्र नहीं फेक देना है, मगर उसपर चढे मैल को घोकर 
निकाल देना है । इसो प्रकार चादो ओर सोने को नहीं फेंक देवा 
है, किन्तु उनमे मिश्रित हुए मल को नष्ट करना है । 

चादी और सोने को निर्मल बनाने के लिए तपाना होता हैं । 
भ्राग मे तप कर सोना सौ टच का बन जाता है। .चादी को भी 
ताप देता पडता है। मगर उस ताप की मर्यादा होती हैँ | ताप- 
भर्यादा का ख्याल न रखा जाये और श्रधाधु ध ताप दे दिया जाये 
तो सोने-चादी का शूद्ध होता दूर रहा, उन्तकी राख बन जायेगी | 
लेने के देने पड जायेगे। अतएव उनको तपाने में सावधानी भर 
होशियारी रखती पडती है और तभी शुद्ध सोने-चादी की प्राप्ति 
हो सकती है । 

आशय यह है कि हमें इन्द्रिय आदि साधनों को नष्ट नहीं 
करना है, मगर उन्हे सही-सलामत रखते हुए उनके विकारों को 
नष्ट करना है । 

विकारो को नष्ट करते को भावना और उत्कठा उसी के अच्त.- 
करण में उत्पन्त होती है, जिसने कर्मसिद्धान्त को समझ लिया हें, 
जिसे यह मालूम हो गया कि चादी-सोने में सेल है, वही उसे 
टूर करने का प्रयत्त करता है। इसी प्रकार जो कर्मो के स्वरूप को 
समझ - लेगा, वही, उन्हे दूर करने की कोशिश करेगा। जिसे 
कर्मसिद्धान्त का ज्ञान ही नही है, जो यह्‌ नही जावता कि कर्म क्या 
है, किस प्रकार आत्मा के साभ्न वद्ध होता है, कैसे और कब उदय में 
आकर फल देता हैं; उसका आत्मा पर क्या प्रभाव पडता हैं आदि, 

वह कर्मो को दूर करने का प्रयत्न भी नहीं कर सकता । 

इस प्रकार कर्मों को दूर करने की चेष्टा वही करेगा जो सम्य- 

रृष्टि वाला है, शुद्धदृष्टि वाला है । ऐसा ही व्यक्ति इन्द्रियदमन 
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करने की भी चेष्टा करेगा। शास्त्र मे इन्द्रिय के लिए 'दमत' 
जब्द का प्रयोग हुआ है, जिसका भअर्थ है काबू मे कर छेता , परन्तु 
कही भी इन्द्रियों को नष्ट करने का विधान नही है । 

मिथ्यादृष्टि कर्मसिद्धान्त के वास्तविक स्वरूप. को समझ नहीं 
पाता । अतएवं वह कर्मों को नष्ट करने के बदले अधिकाधिक कर्म 
बाघता चला जाता हैँ । सम्यरदृष्ट जीव को आप समदृष्टि/ 
सममावी, समकिती, शुद्ध श्रद्धाव नू, यकीत वालाया सच्ची फेथ 
(#20॥) वाला, या विश्वाग वाला कह सकते हे । यह सब नाम 
सम्पस्दष्टि वाले के हैं । व्यजनों में श्र्तर हो सकता है, आशय मे 
अन्तर नही है । 5 । 

भद्र पुरुषों | सेने पहले कहा था और आज “फिर स्मरण 
दिलाता हू क्रि समक्ितु बाजार से मोल मिलने वाली वस्तु नहीं है, 
जमीन में उगने वाल, पौवा 'नही है, वृक्ष मे लगने वाला फल नहीं 
हैं, विनिमय या लेन-देन की चीज नही है । यह' तो आत्मा की 
अपनी विभूति है। वह विभूति सदैव आत्मा में विद्यमान रहता है, 
मगर आवरण के कारण दिखाई नहीं देती | उस झ्रावरण को 
निवारण कर देता पुरुषार्थ का.प्रयोजन है, साधना का उद्देब्य है । 
आत्मा स्ववावत सम्यक्त्व रूप हो है। मिथ्यात्व उसका स्वभाव है 
ही नही । उप्त सम्प्रकत्व स्वभाव का आविर्भाव करने के झास्त्रकारो 
ने'दस कारण बतलागे है । 

उन दस कारणो से से निसर्ग से उत्पन्त होने वाली निसर्ग-हचि 
और उपदेश रूप निमित्त से उत्पन्त होने वाली उपदेश-रुचि के विपय 
में पहले के प्रवचचना म विस्तार से विवेचन कर चका हु । श्राज 


सम्यक्त्व-प्राप्ति के तोसरे कारण का चिवेचन करना हैं और वह 
है आज्ञारुचि सम्यक्त्व । 


आशारुचि छ्जु 


- सज्जनो [यह कहने की आवश्यकता नहीं कि जिसकी अ्टी में 
दाम होते है, वह बाजार,मे मनचाही चीज खरीद सकता है। किन्तु 
यदि उस चीज, का ही अ्रभाव हो या दूकानदार दूकान पर न हो तो 
दाम होते हुए भी वह चीज उपलब्ध नही हो सकती । यद्यपि चीज 
उन दामो से ही मिलती है, मगर दाम लेकर बदले में चीज देने वाला 
दूकानदार भी होवा चाहिए। दृकानदार नहीं है तो भले ही आप 
सूवह से शाम तक बाजार में चक्‍कर काटते रहिए, शआ्आपका 
प्रयोजन सिद्ध नही होगा । आपको निराश होकर अपने घर लौठनता 
पडेंगा । 


इसी प्रकार समकित-रूपी माल दशनमोहनीय एवं अनत्तानु- 
बधी चौकडी के उपशम, क्षय अथवा क्षयोपशम रूपी दाम से ही 
मिल सकता है, मगर उस माल के विक्रेता गृरु महाराज का होना' 
भी झावश्यक है । जब गुरु रूपी दुकानदार दूकान पर उपस्थित होगे 
तो ,बडी .सहुलियत के साथ समकित की प्राप्ति हो जायेगी । 


इस प्रकार सम्यकत्व की प्राप्ति का तीसरा कारण भ्राज्ञारुचि है । 
आज्ञास्चि का अथे हे---तीर्थकर, आचार्य, गृरू महाराज या शास्त्र 
की आज्ञा मानना | जो आज्ञा मानने को तैयार नहीं उस श्रात्मा को 
सम्यक्त्व प्राप्ति भी नही हो सकती । कारण यह है कि गूरु महाराज 
समकित की प्राप्ति के लिए वे आज्ञाएं देंगे, ऐसी-ऐसी साधनाए और 
क्रियाए बतायेगे, जो ब्रात्मा के लिए हित्तकर एवं लाभदायक होगी । 
शिष्य को, चेलें को उन श्राज्ञाओ को शिरोधाये करने के लिए 'नन्‌- 
नच' नही करना होगा, किन्तु 'तहन्ति' कहकर पूर्ण श्रद्धा-विश्वास 
के साथ उन आज्ञाओ को मानना होगा और फिर दूसरी श्राज्ञा के 
'लिए पूर्ण उत्साह के, साथ माँग करनी होगी । 


५ 
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सज्जनो ! रोगी का कर्तव्य है कि वह हितावह औषध पर 
शोर औषध देने वाले वेद्य पर भरोसा रक्‍्खे । जिस रोगो को वैद्य 
पर विश्वास नही, जो सोचता है कि यह वैद्य मझे कही विष न दे 
दे और मूझे मार न डाछे, उस रोगी का इलाज नहीं हो सकता, 
वह स्वास्थ्य लाभ नही कर सकता । सचाई तो यह है कि रोगी वैद्य 
पर अखण्ड श्रद्धा खखे । रोग का उपशमत करने के लिए वैद्य जो 
चाहे सो झौषध दे--चाहे अमत दे या विष दे, रोगी को संहषं 
शौर विश्वासपूर्वक उसे ग्रहण करना चाहिए 

यहा यह कह देना भी आवश्यक है कि जंसे गुरु पर अखण्ड 
और अविचल श्रद्धा रखना शिष्य का कत्तंव्य है, उसी प्रकार गुरु 
को भी ईमानदार, निर्लोभी और अनुभवी होना चाहिए । वेद्य लोभी, 
लालची और अनुभवहीन है तो उसको दवा पर विश्वास न रखना 
ही हितकर होगा । जो उसपर विश्वास कर लेगा, वह हानि 
उठायेगा और श्रन्त मे उसे काल के गाल में चला जाना पड़ेगा । 

हमारे वैद्य तीर्थंकर, श्राचाय और गुरु ऐसे वैद्य हे जो स्वार्थ 
से परे हे और जिनका अवतार स्वय नीरोग होकर दूसरे रोगियो 
को रोग मुक्त करने के लिए ही होता है । वे तीर्थंकर , आचार्य और 
गूर ही क्‍या जिनमे स्वार्थलिप्सा और मारणबृद्धि है? जिसमें स्वार्थ- 
बुद्धि हैँ, वह देव नही, गुरु नही, आचार्य नही और धर्म नही है । वह 
तो गुरु के वेष में ठग है, लम्पट हूँ और घोखेबाज है । वह अपने 
कर्तव्य से पिछडा हुआ है । वह मानव नही दानव है । 

तो जैसे रोगी को रोग से मुक्ति पाने के लिए वैद्य तथा उसकी 
दवा में विश्वास रखना होता है, उसी प्रकार गूरु, शिष्य के हित 
की दृष्टि से जो श्राज्ञा दे, जो मार्ग बतलाये, उसे उसको निशशक 
होकर. पण्ण श्रद्धा के साथ स्वीकार करना चाहिए। उसे आज्ञा का 
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पालन करना चाहिए और प्रदक्षित पथ पर हो चलना चाहिए। 
वहा अगर, मगर, क्योकि, परन्तु, किन्तु, लेकिन आदि शब्दों की 
जरा भी ग्‌ जाइश नही है । शिष्य के, मन में एक ही भाव होना 
चाहिए--गूरु की श्राज्ञा हो और हम बजाने को तैयार है। सच्चा 
गुरु वही मार्ग दिखलायेगा जो सीधा, सरल और हितकर होगा । 
आचार्य या गूरु वह मार्ग कभी नहीं दिखलायेगे जो सम्यक्त्व से 
प्रतिकल होगा । वे उन क्रियाओं एवं साधनाओ को अपनाने की 
कदापि आज्ञा नहीं देगे जो मिथ्यात्व की शोर श्रथवा आत्मपतन 
की ओर ले जाने वाली होगी। क्योकि आज्ञा बजाने वाले की 
उतनी जोखिम और जिम्मेदारी नही है, जितनो जिम्मेदारी आ्राज्ञा 
देने वाले की होती है। वैद्य स्वयं विचारता है कि जो मेने ऐसी- 
वेसी दवा दे दी और उससे रोगी को हानि पहुच गई तो मेरा 
विश्वास उठ जायेगा श्र कानन के अन्तर्गत मुझे फारागार की 
यात्रा भी करनी पड सकती है। इसी प्रकार गुरु भी अपने उत्तर- 
दायित्व का पूरा ध्यान रखता है और श्रागा-पीछा सोच-समझ कर 
ही किसी प्रकार की आ राज्ञा देता है । 


अब हमे इस बात पर विचार करना है कि गरु की श्राज्ञा को 
कौन शिरोधायें कर सकता है ? गरु-श्राज्ञा को वही लघुकर्मी जीव 
शिरोधायं करता है जिसके राग, दढवेष, मोह और अज्ञान--यह 
चार दोष मनन्‍्द पड गये हो और क्षीण होते जाते हो। ऐसी 
योग्यता वाला व्यक्ति ही गुरु-आ्राज्ञा का पालन करने में समर्थ हो 
सकता है । इसके विपरीत, जिसे उस चतुरगी सेना ने या चाण्डाल- 
चौकडी ने चारो ओर से घेर रक्‍्खा है, वह श्राज्ञा पालने में समर्थ 
नही हो सकता । उक्त चारो दोष आज्ञा-पालन में बाधक तत्व है । 
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आ्राज हम प्रत्यक्ष देख रहे हे कि गुरु अपने साधु-साध्वी को, 
चेले-चेली को या श्रावक श्राविका को थराज्ञा देता है, परन्तु कितने 
ही ऐसे है जो उसका पालन नहीं करते हे । तो ज्ञानियों से उनकी 
कोई बात छिपी हुई नहीं हे, जैसे दाई से पेट को' कोई तस छिपी 
हुई नही है। ज्ञानियों ने हमारी आत्मा को अच्छी तरह परखा 
है श्रौर कसौटी पर कसा है। तो खूले शब्दों में कहना पडेगा कि 
जिनमें उक्त चारो वातो की प्रवलता है, फिर वे चाहे कोई क्यो 
न हो, भ्राज्ञा के पालक नहीं हो सकते और उन्हे समकित की 
प्राप्ति नही हो सकती 

सज्जनो | गृरु वही आज्ञा देता है जो आत्मोन्‍्नति तथा 
सघोन्‍्तति में सहायक हो और वही कार्य करने को कहता है, जिससे 
सध मे विच्छेद न हे, विघटत न हो, वल्कि सघ फले, फूले और 
जिनशासन का जयजयकार हो । मगर ऐसी श्राज्ञा देने पर भी वे 
कठी-बद चेले, जो उन्हे अपना सर्वेसर्वा और परमभेष्ठी मानते हैं, 
काम पडने पर गुरु जी को ही श्रगूठा दिखला देते हे और उनको 
श्राज्ञा की अवहेलना करने में सकोच नही करते। हा, परम्परा से 
पकड़ी हुई अपनी चीज पर तो उनका मोह है, किन्तु जो सगठन को 
चीज है, जो समाजोन्नति, सघोन्‍नति की बात है, जो फलने-फूलने की 
चीज़ है, उसपर उनका द्वेषभाव रहता है । वे स्वय ही उलटे रास्ते 
पर नही चलते, किन्तु सीधे रास्ते पर चलने वालो को भी पथश्रष्ट 
करते है और उसके लिए कोई कसर शेप नही रहने देते । 

ज्ञानी पुरुषों का सीधा और साफ मार्ग है। वे कहते हे--जो 
पथश्रष्ट है, शिष्य या श्रावक होने का दावा करता है, किन्तु गुरु 
की भ्राज्ञा नही मानता है; वह ढोगी है। उसे गुरु के प्रति श्रगर 
सच्ची श्रद्धा हे तो वह उनके श्रादेश को किसी भी स्थिति में ठाल 
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नही सकता । गुरु कहे कि तुम्हे भूखे-प्यासे यही खडा -रहना पडेया,- 
तो उसे भी वह स्वीकार करने मे,कटिवद्ध रहता है । 

आपको मालूम होता चाहिए कि सेना के प्रत्येक्त सेत्रिक को 
अपने सेनापति की आज्ञा का पालन करता श्रनिवार्य होता है--- 


कम्पलसरी है। कोई सैनिक कदाचित्‌ श्राज्ञोल्लघन करता है तो 
उसे तत्काल गोली मार दी जाती हैं । 


ग्रे ससार के लोगो ! जब एक मामूली सेवापति की--कासी 
और भोगी व्यक्ति की--आज्ञा का पालन करना पड़ता है और भूख- 
प्यास की स्थिति में भी उसकी आ्राज्ञा पर कच करना पडता है, और 
तनिक भी हिचकिचाहट नही करनी पडती' और करने" पर जान से 
हाथ धोने पडते हे, तो फिर जो हमारे देवाधिदेव हे, तीर्थंकर 
भगवान्‌ हे, आचार्य या गुरु के रूप मे हमारे सेनापति हे, उनकी 
आज्ञा का उल्‍ललघन करने वाले की क्या दुर्देशा हो सकती है? 
सज्जनो ! भव-भव मे उन्हे राहत नही मिल सकती । उन्हे त जाने 
कितनी बार जन्म-मरण की वेदनाए भूगतनी पडेगी । 

आ्राज्ञा का पालन वही कर सकता है जो भद्रह्ृदय, सरल परि- 
णामी, नम्र, जन्म-मरण के दु खो से घबराया हुआ और शअ्रभिमान 
से रहित होता है, जो श्रपने को छोटा मानता है और गुरु को 
बडा मानता है, वह अन्तरतर से गुरु की आज्ञा का पालन कर 
सकता है । इसके विपरीत, जो 'अह' के शिखर पर आरूढ है और 
अपने को गुरु से भी बडा मानता है, ऐसा अभिमानी, दुराग्रही और 
दुर्मा्गी कदापि आज्ञा का पालन नही कर सकता । 

मुझे एक भाई ने एक भाई के विचार सुनाये । वह भाई कहता 
है--'में और को तो क्या वन्दन करूं, मेने अपने पूज्य महाराज को 
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भी एक महीने तक वन्दन नहीं किया ।” वाह रे भाई | धन्य है 
तुभे और तेरे सुनहरे विचारों को । तू यहा तक कहने का दुस्साहस 
कर सकता है । सज्जनो ! वे आचाये कोई भी क्यो न हो, चाहे 
वे आत्माराम जी हो या गणेशीलान जी हो, हमारे लिए सभी पृज्य 
है, जो आचायें की गादी पर झा चुके हैं, उन्हे 'नमो श्रायरियाण' है, 
श्रद्धाप्वेक नमस्कार है । 

जो अहभावी है, घमण्डी है, वह वदन करने में भी सकोच 
करता हूँ । हां, छद्मस्थ होने के नाते आचार्य से भी भूल हो सकती 
है । ऐसा कोई छद्मस्थ नही जिससे कभी न कभी भूल न हो । 
ऐसी स्थिति में श्रावक का कत्तेव्य हैं कि वह विनम्र भाव से 
आचाये से निवेदत करे कि--गुरुदेव | आप हमारे गुरुदेव हे । 
साधु की प्रवृत्ति ऐसी होनो च।/हिए । आप उचित समझे तो एसी 
प्रवृत्ति करे ।/ इस प्रकार निवेदद करना सच्चे श्रावक के लिए 
उचित है और यही उसका कत्तंव्य भी हैँ। किन्तु इस प्रकार का 
निवेदत करने के वदले श्रगर उन्हे वन्दता करना ही छोड दिया 
जाता है, तो इससे तो यही प्रकट होता है कि उन पूज्य जी ने कोई 
बडे दोष का सेवन किया है, जो महात्रतो का विघातक हो सकता 
है। ऐसा न हो तो वे अवन्दतीय कंसे हो गये ? किन्तु यह सब 
गहभाव का खेल है । एक ओर गुरु को गृूरु मानना श्रौर दूसरी 
ओर खूल्लमखुल्ला उनका अनादर करना, यह श्रावक को शोभा 
नही देता । 

यह बडो की इज्जत करना नही कहलाता | यह तो उनका 
अपमान है । मगर मनुष्य जब अभिमान में ग्रस्त हो जाता है तो 
उसे बोलने का भी भान नही रहता । किन्तु जो अपने को ही प्रृज्य 
मानकर बैठा है, उसका क्‍या किया जाये। 
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तो ज्ञानी पुरुष कहते हे कि जिसमें चार दोष होते हे, वह 
: आज्ञा का पालन नही कर सकता । उसे आ्राज्ञारचि सम्यक्‍त्व की 
प्राप्ति भी नही हो सकती, फिर भले ही वह अपने आपको कुछ 
भी क्यो न मान बैठा हो ! अपने मु ह मिया मिट्टू कोई भी बन 
सकता है । सभी बहिने अपने को पद्मिनी कह सकती हे, मगर 
पद्मिनी पद्मिनी ही रहती है और शखिनी गखिनी हो रहती है । 

सज्जनो ! जिसमें राग की अधिकता होती है, वह अपनी 
पकडी बात को नही छोडता । एक चटोरा दिल्‍ली के गुलाब-जामून 
खाने गया । लौटा तो किसी ने पूछा--भाई, कहा गये थे ? वह 
उत्तर देता है---दिल्‍ली गया था । 

प्रन्‍न-किसलिए गये थे ? 

उत्तर-गुलाब-जामून खाने के लिए । 

प्रशत-कसे थे ? 

उत्तर-यार, तारीफ तो बहुत सूती थी, पर उनका स्वाद तो 
लीद ज॑ंसा था । उससे तो हमारे यही के अच्छे थे । 

प्रश्न-तो फिर तमने खाये क्यो ? 

उत्तर--भाई हिन्दुस्तान की राजवानी दिल्‍ली के गुलाब-जामून 
थे, इससे खाये । 

भला यह भी कोई बृद्धिमत्ता हैँ ' देहली की लीद 
भी खाई जाये और अपने नगर के देशी खाड के, शुद्ध घी और 
शुद्ध मावे के गूलाब-जामुन भी छोड दिये जाये । यह ह॒ठाग्रह 
नही तो क्या है ? मगर नही, यह नहों खाने हे, क्योकि यह ब्यावर 
में बने हे । अरे भाग्यहीन | तुझे दिल्ली, व्यावर या जोधपुर से क्या 
प्रयोजन है ? तुझे तो वस्तु की उत्तमता-अनुत्त मता का विचार 
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करना चाहिए | मगर दिल्ली के गुलाब-जामुन से तुझे इतना मोह , 
है कि उसके वशीभूत होकर तू लीद खाना भी मजूर करता है! 
मगर व्यावर के शुद्ध गूलाव-जामून नहीं खा सकता । श्ररे 
मूखे ! अ्रच्छी चीज कही की भी हो, वह ग्रहण करने योग्य है 
श्र जहा की चीज खराब हो, सडी-गली हो, चाहे वह ब्यावर की 
हो श्रथवा दिल्‍ली की हो या घर की ही क्यो न हो, उसे त्याग देना 
चाहिए । मगर राग-हेष का नशा भी अद्भुत होता है । वह ऐसे 
ही विचार-विवेकहीन कृत्य करवाता है । जो उत्तम वस्तु की दूकान 
पर ही नही जाता | मोल-तोल नही करता और उत्तम चोज की तरफ 
नही झाकता है , मगर सड़ी-गली चीजे खाता फिरता है, उससे बढ 
कर मूर्ख और कौन होगा ? 


साधु अ्रमुक मकान में पैर रख दे, फिर भले ही वह निर्दोष ही 
क्यो न हो, तो हम उनके दर्शन नही करेंगे, बहा हम पैर नहीं 
रकक्‍खेगें। साधू उस मकान से बाहर आ जाये तो उनकी चरणरज 
मस्तक पर चढा लेंगे , शौर मोहनलाल जी या प्रेमचद जी 
महाराज भ्रमुक मकान से बाहर निकले तो “वन्दामि' और अमूक 
मकान में ठहर जाये तो “निन्दामि' हो जाये ! यह राग-द्ेष 
की कितनी वडी मात्रा हैं! अरे भलेमानूस ! जब महाराज उस 
मकान के अन्दर थे तो क्‍या दूसरे थे और बाहर पैर घरते ही दूसरे 
हो गये ” अरे, महाराज तो वही के वही हे , चाहे कही भी रहे । 
मिश्री सभी जगह मीठी है और सखिया सभी जगह कडवोी है ! 
मगर तेरी यह मनोवृत्ति बच्चो की सी है । विवेकशुन्य है । यह राग- 
ह्वेप की उत्कटता को सूचित करती हे और उससे तेरी श्रात्मा का 
पतन होगा । 
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एक स्थान से दूसरे स्थान पर चले जाने के कारण गुरु तेरे लिए 
वन्दनीय नही रहते; क्योकि तू समभता है कि गुरु भी तेरी तरह 
जेलखाने मे बद हो जाये । ऐसा हो जाये तो तेरी खुशी का पार न 
रहे, क्योकि कंदी कंदियो की सख्या बढने से प्रसन्न होता है ' 
किन्तु भाई, ऐसी भावना मत करो । भावना करलता ही है तो ऐसी 
करो कि सब के हृदय में सदभावना उत्पन्त हो , कोई भूल या 
अपराध न करे और सब सज्जन बन कर कारागार से मुक्त हो । 
मगर यह हेषवृत्ति ऐसा नही चाहने देती । पड़ोसिन चाहती है, जैसी 
मेरी चूडिया फूटी, वैसी सब की फूट जाये ! सब मेरी जैसी 
हो जाये ! 


सज्जनो ! में तुम्हारी नब्ज बराबर देखता जा रहा हू । जहर 
कोई भो खाये, उसे मरना या कष्ट भोगना ही पडता है और जो 
अमृत-पान करेगा वह जियेगा, पावेगा सूख | यह तो सामान्य बात 
है। स्मरण रखिए, आपके यहा इस प्रकार की जो प्रवृत्तिया चल 
रही है, वे समाज और संघ के लिए घातक हे और साथ ही आपके 
सम्यकत्व के लिए घातक हे । उनसे लाभ किसी को नही है । 


हा, तो पूर्वोक्त राग-हेष श्रादि चार चीजे सम्यक्त्व मे बाधक हे । 
ये चारो सम्यक्त्व की प्राप्ति के मार्ग में विषम चट्टान की तरह खडी 
हुई है । राग, द्वेष, मोह और अज्ञान---ये चारो पहरेदार है और आती 
हुई लक्ष्मी को डडे मार-मार कर वाहर निकाल देने को तैयार हे १ 
तब समकित रूपी लक्ष्मी आवे तो कैसे आवे ? 


यह चार दोष जिसमे विद्यमान हे, वह आज्ञा का पालन नही 
कर सकता | चाहे वह चेला हो, या चेली, बेटा हो या वेंटी अथवा 
प्रजा हो, किन्तु यदि वह अनुशासनहीन है तो उसका भला नही हो 
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सकता । जिस समाज, सघ या राष्ट्र में अनुशासन नहीं है, आज्ञा 
का पालन नही है वह फल-फूल नही सकता । वही समाज, सघ और 
राष्ट्र फले-फ्लेगा और विकसित होगा, जो श्राज्ञा-पालन करना 
जानता होगा । 


जिसके राग, हेष, मोह और अज्ञान उपशान्त होगे, पतले पड 
गये होगे और शने. शने कम होते जायेगे, उन्हे कही अन्यत्र भागने 
की आवश्यकता नही है । जैसे-जैसे विकार क्षीण होते जायेगे, समकित 
सन्तिकट होतो जायेगी । वह कहेगी--मे तुम्हे छोडना नही चाहती 
और वह॒ बरबस गले मे माला पहनायेगी । मगर जिसके सामने 
आती है और वह दूर-दुर भागता हे तो उस भाग्यहीन को वह 
कैसे प्राप्त होगी ? 


तो जिसके राग-द्ेष पतले पड गये हे और मोह तथा भ्ज्ञान 
की तीत्रता कम हो गई है, समभिये कि उसे सम्यकत्व की प्राप्ति 
होगी । जिसका भीतर से ज्वर निकल गया है, पित्त शान्त हो गया 
है, उसे भोजन को रुचि स्वत उत्पन्त हो जाती है, किन्तु जब तक 
वात, पित्त, कफ और ज्वर का जोर रहता हैँ, तब तक भोजन की 
अभिरुचि नही होती । जिसका ज्वर कम हो जायेगा, वह तो स्वय 
ही भोजन की माग करेगा वल्कि ताले के अन्दर कोई खाद्य वस्तु 
हो वो ताला तोडकर भी खा लेगा क्योकि उसकी भूख की रुचि 
जाग्रत हो चुकी हैं श्रौर भरीर भोजन की मांग कर रहा है । 

सज्जनो ! इसी प्र कार ज्यो-ज्यो ये चारो दोप कम होते जायेगे 
त्यो-त्यो आत्मा को सम्यक्त्व की भूख लगती जायेगी और उस 
समय वह चाहेगा कि समकित मिले, गरूरु की वाणी सुनने को मिले, 
जिन वाणी की अच्छी-अश्रच्छी आज्ञाए मिले, जिससे वह उन आ्राज्ञाओं 
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को पाल कर आत्मा का कल्याण कर सके । इन दोषो के उपशात्त 
होने पर श्राज्ञा मानने मे आनन्द आने लगता है और बार-बार यही 
जिज्ञासा रहती हूँ कि में प्रभु की आज्ञा को समझू और उसका 
पालन करू , मुझसे कोई आज्ञा भग न हो पावे ! इसके विपरीत, 
जिसमें यह चारो दोप प्रबल रूप में विद्यमान रहते हे, वह आज्ञा 
देने पर कहता हे--गूरुजी मुझे ही मुझे श्राज्ञा देते हे ! क्‍या और 
सव मर गये ? उसे आज्ञापालन में बडा कष्ट होता है | परन्तु 
समभता चाहिए कि यह दुर्भावगा उसके अ्रमगल की जनक है । 
दुर्भाग्य का चिह्न है । 

ग्राज समाज, जाति या सघ में जो नारकीय वातावरण दृष्टि- 
गोचर हो रहा हैँ, उसका मुख्य कारण उपयु क्त दोष ही है। श्रहकार 
की विशेष मात्रा भी इन्ही दोपो से उत्पन्त होती है, श्रहकार के 
वीभत हुए लोग आज्ञा देना तो पसन्द करते है, मगर आज्ञा पालना 
नही चाहते । किन्तु सभी आज्ञा देने वाले ही हो जायेगे तो पालन 
करनेवाला कौन रहेगा ” ऐसी स्थिति में वह व्यक्ति, समाज, 
सघ या राष्ट्र रसातल की ओर ही प्रस्थान कर सकता हैं । आज 
प्रत्यक्ष देख रहे हे कि पिता की आज्ञा पुत्र, गुरु की आज्ञा शिष्य 
और राजा की आज्ञा प्रजा मानने को तैयार नही है । हा, भ्रपवाद 
रूप कुछ ऐसे भद्र जीव भी है जो अपने मा-वाप की शआ्राज्ञा मानते 
है, अपने अफसर की आज्ञा मानते हे और गृरु की आजा को शिरोधार्य 
करते है । जो व्यक्ति घर में माता-पिता की आज्ञा का पालन करेगा 
यह धर्म के श्रेत्र में, सामाजिक क्षेत्र मे या राजनीतिक क्षेत्र में भी 
आज्ञा-पालन करने से नहीं हिचकेगा और आज्ञा पालन में अपना 
अपमान नही समझेगा । क्योकि विनय की नीव घर पर भरी जा 
चुकी हैं, अतएव इमारत तेयार होने में देरी नही लगेगी । और जो 
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पुत्र घरू मामलों में अपने मां-बाप का न रहा, वह हमारा भी क्‍या 
वन सकता है ? मगर सचाई यह कि जो श्रानन्द आज्ञापालन मे है, 
वह आजा देने में नही है, बशर्ते कि अ्रन्त करण मे निरभिमान वृत्ति 
विद्यमान हो । श्राज तो विषमता और उच्छु खलता सर्वत्र दृष्टिगोचर 
होती है, उसका मृख्य कारण यही हैँ कि लोग अपने बडों-बूढो की, 
गूरुजनों की आज्ञा पालन करने के महत्त्व को नही समझते | परन्तु 
जीवन के सर्वतोमूखी विकास के लिए आजापालन का भाव 
अत्यावध्यक हैं । 


सज्जनो ! राग, द्वेष, मोह और अज्ञान समकित मे बाधक हे । 
इनमे भी राग और द्वेष की परम्परा बडी जबर्दस्त है । शास्त्र मे 
बतलाया है कि किस प्रकार राग और द्वेष जीव के बडे से बडे शत्रु 
वनकर उसे अ्रधोगति मे ले जाते हे। वस्तुत समस्त दुखो के मूल 
यह राग-द्वेष ही है । 
रागद्वेषवश्शीभूतो, जीवोध्नर्थेपरम्पराम्‌ । 
कृत्वा निरथेक जन्स, गसयति यथा तथा ॥। 


राग और द्वेप के चंगुल में पडा जीव श्रनर्थों की परम्परा को 
प्राप्त करता हैं । उसके लिए अ्रनर्थो का ताँता लग जाता है ॥ एक के 
बाद दूसरा और दूसरे के बाद तीसरा,यो आगे से आ्रागे अनर्ध उत्पन्न 
होते ही रहते है। ऐसी स्थिति में वह जैसे-तैसे श्रपना जन्म निरर्थक 
व्यतीत करता है । उसे मानव-जीवन पाने का कुछ भी फल नही 
मिलता । 

जास्त्र में बतलाया है कि किस प्रकार रागर-द्वेप का क्रम से 
विकास या हास होता है ? कौन किसका जन्मदाता हैं ? कौन 
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किसे आगे से आगे प्रेरणा देता है ” कौन किसके आश्रित है ? 
शास्त्र में कोई बात अछती नही छीडी गई है । 

जैसे, दुश्मन को जीतने के लिए पहले सेनिक को ट्रेनिंग लेनी 
पडती हुँ और त्तब आसानी से दुश्मन पर विजय प्राप्त की जा 
सकती है, इसी प्रकार राग-द्वेष रूपी शत्रुओ पर विजय प्राप्त 
करने के लिए भी अ्रनूभवी गूरु रूपी सेवापति के अ्रधीतन रह कर 
ट्रेनिंग लेने की आवश्यकता है । 

सज्जनो । सासारिक बाह्य छात्र तो थोडे ही दिनो के होते 
है, मगर उन्हे जीतने के लिए भी ट्रेनिंग लेनी पडती है । तो जो 
शत्रु अनादि काल से भीतर घुसे हे और जिल्होने पूर्णरूपेण आत्मा 
प्र अधिकार कर रखा है, जो अतीव प्रबल हे, उन्हे जीतने के 
लिए कितनी भारी ट्रेनिंग की आवश्यकत्ता होनी चाहिए, यह सहज 
ही समभा जा सकता है । 
/। जो होशियार होकर शत्रु के सामने जाता है, वह जल्‍दी ही 
शानदार विजय प्राप्त करके लौटता है और जो अनाडो की भाँति 
शत्रु का सामना करता है, उसे म्‌ ह की खानी पडतो है । 


शास्त्रकार वतलाते है कि राग-ह्ेष और मोह की उत्पत्ति और 
विनाग किस प्रकार हो सकता हैं ? श्रडे से बच्चा और बच्चे से 
अडा उत्पन्त होता है । अडा नही तो बच्चा भी नहीं और बच्चा 
नही तो अ्रडा भी नही है। दोनों परस्पर एक-दूसरे के जन्मदाता 
हैं । इसी प्रकार तृष्णा भी मोह को जन्म देने वाली है । जिसके 
चित्त में तृष्णा होती है, उसका मोह बढता ही जाता है । जैसे 
, आग को प्रचण्ड रूप देने वाला, आग की ज्वालाओ की वृद्धि करने 
वाला ईधन हूँ, ईंधन के बिना अग्नि न कायम रह सकती हैँ और 
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न प्रचण्डह रूप ही धारण कर सकती है, उसी अकार तृष्णा मोह 
की अ्भिवृद्धि करती है। जहा तष्णा नहीं वहा भोह का क्या 
काम है ! मोह तृष्णा का जतक है । 

राग और द्वेप कर्मों के मूल बीज है । वस्तुत मोह ही कर्मों 
का जनक हैं। इस प्रकार-विचार करने से प्रतीत होता हैँ कि मोह 
ही समस्त विकारो में प्रधान हैं ) 


राय ओर द्वेष क्या हें ? राग ह्विमृखी हे अर्थात्‌ उसके दो रूप 
हें--माया और लोभ | कपट और लोभ के रग से राग का चित्र 
बनता है। किसी वस्तु की प्राप्त करने के लिए लोभ होता है, 
क्योकि रागभाव की विद्यमानता हैँ । जहा राग नही बहां लोभ 
नही और जहां लोभ नही वहा राग नहीं। साथ ही जहा राग है, 
वहा कपटाचार भी होता हैँ । जब सीधी तरह कोई अ्रभीष्ट वस्तु: 
प्राप्त वही होती तो उसके लिए कई षड्यन्त्र और नाना प्रकार के 
छलछिद्र करने पडते है । 


द्वेप भी द्विमुख है । कोध और मान उसके दो रूप है । राग 
और द्वेघ दोनो मुकाविले के है, दोनो की शक्ति प्रवल है । राग 
के हिमायती लोभ और कपट है तो हेप के साथी कोध और मान 
हैं। लोभ और कपट अपना अभिमत--वोट राग्र को देते है और 
ऋरध तथा मान अपना अमूल्य वोट द्वेष को देते है । जब क्रोध आता 
हैँ वो द्वेष उत्पन्न हो जाता है और हेप होता है तो मान भी श्रा 
जाता हैं। मान के मद मे भर कर मनृष्य कहता है--जा-जा, तेरे 
जैसे ३६० मेरी पाकेट में पड़े रहते है । इस प्रकार ॒प होने पर 
क्रोध और मान दोनो आा जाते है, क्योकि वे दोनो ह्वेप के दोस्त है । , 
तो दोनो मुकाबिले के है । कहा है-- 
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दुनिया, सें दो दीन हें, 
लग रही. दोनो की बाज़ी, 
इधर पण्डित उधर काज़ी | 


हिन्दुओ और मसलमानो में स्पिरिट (जोश) भरने वाले अगर 
है तो एक तरफ काजी-मुल्ला और दूसरी तरफ पडित है । काजी 
चिल्ला उठे कुरान की रूह से कि---इस्लाम खतरे में हे । हिन्दुओं 
के साथ नहीं रहना | मार दो, काट दो इन काफिरो को । हिन्दुओ 
को मार दोगे तुम्हे सीधी जन्नत मिलेगी ' 


सज्जनो ! इन काजियो की ही कृपा से देश के हिन्दुस्तान 
श्रौर पाकिस्तान नाम से दो टुकडे हुए, जब कि शताब्दियो से दोनों 
'भाई-भाई की भाँति रहते श्रा रहे थे। एक आख दुखती थी तो 
दूसरी में भी लाली आ जाती थी। हिन्दू दुखी होता तो मुसलमान 
भी दुख मनाता था और मुसलमान दुखी होता तो हिन्दू भी दुख 
का अ्नृभव करता था । 'मगर मजह॒ब के मतवालो ने और स्वार्थ- 
परायण राजनीतिज्ञो ने दिलो में ऐसा देप-दावानल सुलगा दिया 
कि एक-दूसरे को दुश्मन के रूप मे देखने लगे । एक दूसरे का 
रक्षक होने के बदले भक्षक बन गया। 

भद्र पुरुषों | दोनों आखो का सबंध कहां हैँ ? दोनो का 
सवध मस्तिष्क से है । अ्रगर मस्तिष्क में विक्ृति भा गई हे तो 
आँखो पर भी उसका प्रभाव पडे विना नही रहेगा । सज्जनो ! 
जब द्ेषबूद्धि श्रा जाती हैँ तो समझ लेता चाहिए कि मस्तिष्क में 
खराबी भरा गई है और जब मस्तिष्क मे खराबी आती है तो आखो 
पर उसका श्रभाव पड़े बिना नही रहता। एक आंख दुखती हैं तो 
दूसरी मे भी दवाई लगा ली जाती है, क्योकि दोनो का सबंध है । 
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इसी प्रकार जब एक घर मे या परिवार मे खराबी आ जाती 
हैँ तो जाति मे भी खराबी आ जाती है जाति में आने के बाद समाज 
में श्रा जातो है और समाज मे खराबो आरा जाती है, तो राष्ट्र मे भी 
खराबी आये बिना नही रहतो । एक का दूसरे पर असर पड़े बिता 
नही रहता । 

तो उधर मौलवियो ने लडाया और इधर पडितो ने लडाया 
श्रौर पाठ पढाया कि शुद्र का पानी न पीना, अन्यथा धर्म अ्रष्ट हो 
जायेगा ! अ्रमुक जाति वालो का स्पर्श न करना, इससे नरक में 
चले जाओगे । इस प्रकार दोनो तरफ से जहर डाला गया । 
परिणाम यह हुआ कि अखड भारत खडित हो गया--छित्न- 
भिन्‍न हो गया । 

इसी प्रकार राग और द्वेप भी मैदान मे खडे हे । जब कोई 
अगुझआ बन जाता हैं तो उसकी पीठ ठोकने वाले और पक्ष करने 
वाले भी मिल ही जाते हे । किन्तु उत्त भोदुओो को यह पता नहीं 
कि यह व्यक्ति हमको ड्बाने वाला है श्रथवा तारनें वाला ' वे 
तो उसके पीछे हो ही जाते हे । 

तो ऋरेध और मान के वल पर ही द्वेष गूज रहा हैं । अगर 
यह दोनो उसका साथ छोड दे तो क्षण भर भी हेष खडा नहीं 
रह सकता । 


और कर्मों को जन्म देने वाला मोह है, श्रर्थात्‌ कर्मोपार्जन में 
विज्ञेंप रूप से मोह का हाथ हैं। मोह ने कर्मो की जन्म दे दिया 
और वे फल-फूल कर बडे हो गये ! फिर बही कर्म श्रागें चल कर 
जोव को जन्म-जरा-मरण आदि की विषम और विविध बेदनाए 
देते हे । वही संसार-परिश्रमण के कारण बनते हे । जहा कर्म 
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नही है, वहा जन्म-मरण नही है । जिसने कर्मों का नाश कर दिया, 
उसने जन्म-मरण मिटा दिया , क्योकि कारण होने पर ही कार्य 
होता है और जहा कारण नही वहा कार्य भी नही होता । कर्म जन्म- 
मरण का कारण हैं और जन्म-मरण दु खो का कारण है। यह कार्ये- 
कारण की परम्परा यो ही चलती रहती है । 


जिसकी आत्मा में कर्मो को उत्पन्त करने वाला मोह शेप नहीं 
रहा है, समझ लीजिये उसके सभी दु ख निशशेष हो चुके हे । मगर 
प्रन्‍त्त यह है कि मोह का नाश कैसे होता है और कौन करता हैं ? 
जिसने तृष्णा का नाश कर दिया है, उसने मोह का भी नाश कर 
दिया है । जिसके अन्त करण म तृष्णा की ज्वालाए भभक रहो 
हैं, उसका मोह नष्ट नही हो सकता । 


तो जिसमें तृष्णा नही, उसमे लोभ भी नहीं है । पदार्थों को 
देख कर आ्राकषित हो जाना, प्राप्त पदार्थों के सरक्षण की लोलूपता 
होना लोभ कहलाता है । जिसमे लोभ की वृत्ति नही है, उसके 
सामने कोई भी पदार्थ पडा रहे, वह उसमे आसक्त नहीं होगा । 
अप्राप्त पदार्थों की इच्छा या हबस को तृष्णा कहते हें। जब लोभ 
नही रहता, श्र्थात्‌ प्राप्त पदार्थों मे श्रासक्ति नही रहती तो तृष्णा 
अर्थात्‌ श्रप्राप्त पदार्थो की कामना भी विलीन हो जाती ह। भ्राज 
ग्राप बाजार में जाते हे तो फल, नमकीन, मिठाई या पहनने-ओ्रोढने 
को अनेक अनावश्यक वस्तुए देखकर मन ललचाने लगता है और 
उन्हे प्राप्त करने के लिए तुष्णा आगे बढती है । किन्तु जो 
अकिचनवृत्ति श्रगीकार कर चुका है, जिससे प्राप्त पदार्थों को भी 
त्याग दिया है, वह किसी भी लुभावने पदार्थ को भो देखकर उसकी 
इच्छा नही करेगा । ; 
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तो यह क्रम हे इन शत्रुओ को नष्ट करने का। अलबत्ता इन 
विकारो की वृद्धि के लिए कुछ भी प्रथत्न नही करना पडता, मगर 
उनको समूल नष्ट करने के लिए भारी परिश्रम को श्रपेक्षा होती 
हैं । इसका कारण यही है कि हमारी आत्मा में वे गहरो जड 
जमा कर घसे हुए हे और उन्हें निरल्तर सिचन मिलता रहता है । 
ज्यो-ज्यो इतन विकारों का विकास होता है, त्यो-त्यो श्रात्मा का 
ह्वास होता है और जैसे-जैसे इनका ह्वास होता है, वैसे ही वसे 
श्रात्मिक गृणो का विकास होता हैँ । आरोग्यता का विकास रोग 
का ह्ास हैं और ज्यो-ज्यो रोग कम होता जाता है, त्यो-्त्यो 
शर्त बढती जाती है । 

भद्र पुरुषों !” इसी प्रकार राग, द्वेप, मोह और तृष्णा रूप 
आत्मगत रोग बढते जाते हे तो उन ज्ञान, दशेच, चारित्र और सम- 
कित रूप आत्मीय गृणों की शक्ति का ह्वास होता जाता है और 
ज्यो-ज्यो ततीरागता, सत्यप्रेम, नि्लोभता और अतृष्णा के भाव 
बढते जाते है, त्यो-त्यो समकित आदि आत्मिक गूण का विकास 
होता जाता हैं । 

सज्जनो दुश्मनों को बूलाने के लिए आमत्रण पन्निका भेजने 
की श्रावश्यकता नहीं होती, चिट्टी-पन्नी नहीं लिखनी पडती । वे 
बिना वुलाये ही आरा धमकते है । परन्तु उन्हे निकाल बाहर करनें 
के लिए अ्रवश्यमेव प्रयत्न करना पडता हूँ । ये लुटेरे बडे दाव-पेंच 
से लटते हैं। कोई दानो दान दे रहा है तो उसे दान से विरत करने 
के लिए भी दुगू णी अ्रनेक पडयत्र करता है और चाहता है कि यह 
दानी दान न देने पावे । 

दक्षिण महाराप्ट्र मे सन्त तुकाराम हो गुजरे हे । कहते हें, वे 
चडे महात्मा थे . बडे दानीं भी थे । पर उनकी पत्नी न जाने 
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किस भुक्खेड के घर जन्मी थी या सवत्‌ ५६ के दूभिक्ष के साल 
में पैदा हुई थी ! उसे अपने पति की यह प्रवृत्ति बिल्कुल भी 
अच्छी नहीं लगती थी । 

भ्राप जानते हे कि गृहस्थी रूपी गाडी के स्त्री-पुरुष दो पहिये 
सम होते है तो जीवन-गाडी ठीक-ठीक चलती है | अ्रगर दोनो 
पहिये विषम होते हे तो गाडी के दूट जाने का खतरा रहता है और 
सवारियो के प्राण भी सकट मे रहते हे । तो तुकाराम जी की 
स्त्री की प्रवृत्ति विषम थी और वह उनके दान-धर्म में हस्तक्षेप 
करती रहती थी । सत तुकाराम के पास कोई भी याचक आता, 
वह खाली हाथ नही लौठता था । मगर देखा जाता हैं कि देने 
वाला देता है और खजाची का पेट दुखता है । 

एक समय की बात है । उनकी दानशीलता की महिमा सुन 
कर हरिद्वार से दो महात्मा सहायता पाने के प्रयोजन से उनके 
गाँव मे पहुचे । दोनो उनके मकान की तलाग में एक गली में 
होकर जा रहे थे कि अ्रकस्मात्‌ उधर से ही सन्त तुकाराम का भी 
स्तान-शौच के लिए निकलना हो गया । रास्ते में दोनो महात्माओं 
ने उनसे पूछा--भाई, सन्त तुकाराम का घर जानते हो ? 
.तुकाराम ने उत्तर दिया--हा, जानता हू और फिर एक 

मकान की और सकेत करके उनसे कहा--उस मकान में चले 

जाझ्रो । वही उनका मकान हूँ । 

दोनो महात्मा उसी घर में पहुच गये । उन्तकी पत्नी ने महा- 
त्माओ्रे को देखा तो सोचा--जमदूृत आ गये ! मेरे पति को 
मेरी और मेरे बच्चो की परवाह नही , किसी की परवाह हैं तो 
उन वाबा-जोगियो की हैँ! खैर उसनें दोनो महात्माओ को एक 
खाट पर बिठला दिया और पूछा--आप कहा से आये हो ? 
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महात्मा--हम लोग सन्‍्त तुकाराम की तारीफ सून कर 
हरिद्वार से आ रहे है । 

स्त्री सोचने लगी--तब तो यह बडी रकम के उम्मीदवार 
दिखाई देते हे। यह रोटी के लिए नही आये हे । अगर मेरे पति 
का यही रवैया रहा तो घर बरबाद हो जायेगा और में दाने-दाने के 
लिए मुहताज हो जाऊगी । स्त्री बडी चालाक थी । उसने यह भी 
सोचा--सन्तजी आ गये तो इन्हे दिये बिना रवाना नही करेगे । 
अतएव उनके आने से पहले ही इन्हे रवाता कर देना चाहिए। बह 
एक रस्सा और मसल लाई । उन्हें एक ओर रख कर इधर-उधर 
फिरने लगी । महात्माश्रो ने पूछा--वहिनजी, यह क्या कर रही 
हैं आप ? रस्सा और मूसल किस लिए लाई है ? तब उसने 
कहा--क्या कहू महाराज ! कहने जैसी वात भी तो नहीं है । 
मेरे पति नें वाबा-जोगी लोगो को दान दे-दे कर सारा घर लुठा 
दिया है । अब घर में कुछ रहा नहीं तो उनका दिमाग खराब 
हो गया हैं। वे पागल की तरह इधर-उधर फिरते रहते हे | महा- 
त्माश्रो के प्रति उन्हे ऐसी घृणा को हो गई हैं कि न पूछिए बात ! 
जहा कही किसी महात्मा को देखते हे तो वुला लाते हे शौर इस 
रस्से से वाध कर मूसल से एंसी मार मारते हे कि बेचारे की 
हड्डी-पसली चूर-चूर हो जाती है । मेने इसोलिए इन्हे छिपा 
कर रख दिया हूँ कि उनको दृष्टि इन पर न पड जाय । कहीं 
ऐसा न हो कि आप परदेशी महात्माओ की भी वही दुर्देशा कर 
दें। में इधर-उधर फिर कर देख रही हू कि वे कही आरा तो नही 
रहे हैं । पहले उनकी महात्माओं पर अदूट श्रद्धा थी, मगर पैसा 
खूटते ही ऐसा परिवर्बेत हो गया हूँ कि प्रत्येक महात्मा उन्हें 
दुश्मन-सा दिखाई देता है । में जल्दी रसोई वना कर आपको 


जअसककन>«. 
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जिमा देती हू ताकि वे आपके साथ को कोई अनुचित व्यवहार 
ने करे। 

यह सब सूनकर दोनो महात्मा घबराये और कहने लगे-- 
ऐसा हैं तो भोजन भी रहने दो बहिनजी, हम चले जाते हे । 

तब बहिनजी ने कहा--नही, उनके आने से पहले ही में 
आपको जिमा दू गी। मेरी कूटिया पर आये अतिथि भूखे ही चले 
जाये, यह म्‌ृझे सहन नही होगा । 

मगर दोनो महात्माओ के दिलो में दहशत का भूत सवार 
हो चुका था । वे अब कहा ठहरने वाले थे ? भूखे ही घर से 
रवाना हो गये और कहने लगे---जान बची और लाखों पाये ! 
जल्दी भागो, कही तुकाराम जी न झा जायें ! 

तृकारामजी अपनी पत्नी की प्रकृति से भली-भाति परिचित 
थे। उन्हे श्राशका हुई--मेरी गृहिणी कही महात्माश्रो को भूखा 
प्यासा ही रवाना न कर दे | इस आशंका के कारण वे जल्दी 
ही नित्यकर्म से निवृत्त होकर घर की ओर चल पडे । घर श्राकर 
पूछा--दो महात्मा आये थे, वे कहा चले गये ”? 

स्‍त्री ने चतुराई से उत्तर दिया--वे तो रस्सी और मूसल 
आागते थे । 

तुकारामजी--किस प्रयोजन से ? 

स्‍त्री--कहते थे--हम भग घोटेगे और रस्सी से पानी खीचेगे । 
मेने उनसे कहा--यह पुराने हे | आपके लिए नये मंगवा ढेगे । 
मगर वे नही माने। कहने लगे--देने है तो दे दो और नही तो 
हम जाते है । यह कह कर वे अभी-अभी चल दिये हे । 


हद प्रेम-सुचा सातवा भार 


सज्जनो ? नीतिकारो ने स्त्री-स्वभाव के विषय में कहा है-- 
स्त्रियय्चरित्र पुरुषस्थ भाग्य 
देवो न जानाति कुतो मनुष्यः ? 

इत्त भद्राओं की तो माया ही निरालो है !' इनके चरित्र को 
मनुप्य बेचारा तो क्‍या 'देवता' भी नही समझ सकता। मगर सब 
एक-सी नहीं होती । कई देविया तो ऐसी भी होती है जिनके 
दर्णन से पाप दूर हो जाते हे । | 

हा, तो सन्‍्त तूकाराम ने अपनी पत्नी की बात सूनकर कहा 
--भगवती ! यही क्यो न दे दिये । तूने उन्हे खाली हाथ क्यों 
भेज दिया ? 

यह कह कर वे हाथ में मूसल और के पर रस्सा लेकर उन्त 
महात्माओ्रो की तलाश में सिकले | कुछ ही दूर गये थे कि महात्मा 
उन्हे दिखाई दिये । तुकारामजी ने आवाज देकर कहा--महा- 
त्माश्रो ! ठहरो, ठहरो, में श्रा रहा हू । 

महात्माओं ने सुड़ कर देखा तो समझ लिया कि मूसल-रस्सा 
घारी सन्त तुकाराम हमारे पीछे था रहे हू । श्रव खेर नही है । 
वह श्रवग्य ही रस्से से बाघ कर मूसल से हड्डी-पसली एक्र कर 
देगा ! उस भद्रा ने यथार्थ ही कहा था । बस, उन्होनें आव देखा 
न ताव और सिर पर पैर रख कर भागना चुरू कर दिया । वे 
बुरी “तरह डर गये थे, अतएव पीछे देखते जाते और आगे भागते 
जाते थे । 

सन्त तुकाराम के मन में कुछ नही था । वे तो महात्माओं 
की सेवा के उद्देश्य से ही गये । जब उन्होने महात्माओं को 
भागते देखा तो थोडी देर तो पीछा किया, मगर फिर निराश 
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: होकर अपने घर लौट आये । घर आकर उन्होने कहा--देवी [' 


हमारे भाग्य ही फूंठे हें कि घर आये महात्मा खाली लौट गये । 
अगर तेरी और मेरी--दोनो की भावना अच्छी होती तो हमे 
दान का लाभ मिल जाता । 


सज्जनो ! जिसने दानान्तराय कर्म बाध रक्‍्खा है, वह 

स्वय तो दे ही नहीं सकता, बल्कि दूसरा देता हो तो उसमें भी 
वाधा पहुचाता है और फिर नये सिरे से अन्तराय कर्म का बध 
कर लेता है । भोगान्तराय कर्म का उदय होता है तो वस्तु मिल 
जाने पर भी उसका भोग नही किया जा. सकता । 

सभय समाप्त हो रहा है। आज मेने श्राज्ञारुचि सम्यक्त्व 
पर किचत्‌ प्रकाश डाला है और यह बतलाने का प्रयास किंया है 
कि जिनेश्वरदेव की, आचार्य महाराज की और गुरु की आज्ञा का 
पालन करने से भी जीव को सम्यकत्व की प्राप्ति हो जाती है और 
सम्यक्त्व प्राप्त होने पर बेडा पार हो ही जाता है । 

भद्र पुरुषों ! अगर आप ससार के सताप को शमन करना 
चाहते हे, अखण्ड और अक्षय शान्ति प्राप्त करना चाहते हे और 
सव प्रकार के दु खो से मुक्त होना चाहते हे तो सर्वज्ञ, सर्वेदर्शी 
जिनेन्द्रदेव की आज्ञा का पालन करो। उसमे रुचि धारण करो । 
कहा है-- 

रागो हं षहच सोहरच, यस्याज्ञार्त क्षय गतम्‌ । 
जिनाज्ञायां रच कुरवेस्निहाज्ञारुचिरिष्यते ॥ 

अर्थात्‌--जिनके राग, हैं प, मोह और अज्ञान सर्वथा क्षीण हो 
चूके है, ऐसे जिनेन्द्रदेव की आज्ञा मे रुचि धारण करना आज्ञारुचि 
है। 
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इस श्राज्ञारुचि सम्यक्त्व को जो घारण करता है, वह हर 
परलोक के दुखो से रहित होकर परम कल्याण का भागी होता है। 


व्यावर है, 
११-६-५६ 


0 
सूत्ररुचि 
वीरः सर्वेसुरासुरेन्द्रसहितो वोरं बुधाः संश्रित:, 
वीरेणाभिहतः स्वकर्मनिचयो, वीराय नित्यं नमः । 
वीरात्तीर्थमिदं प्रवृत्तमतुल॑ वीरस्थ घोरं तपो, 
वीरे श्रीधृतिकीतिकान्तिनिचय. हे वीर ! भद्गं दिश ॥ 
प्‌ >< >८ 
श्रह न्‍्तो भगवन्त इन्द्रसहिताः सिद्धाइच सिद्धिस्थिता:, 
श्राचार्या जिनशासनोस्ततिकराः पुज्या उपाध्यायकाः । 
श्रीसिद्धान्ससुपाठका मुनिवरा रत्नत्रयाराधकाः, 
पञचेते परसेष्ठिनः प्रतिदिन कुर्वेन्तु नो मइगलम्‌।॥। 
उपस्थित महानुभावो 
कल आपके समक्ष आराज्ञारचि सम्यक्त्व के विपय में प्रवचन 
किया गया था। बतलाया गया था कि भगवान्‌ जिनेन्द्र की आज्ञा 
पालन करने की रुचि, अभिलाषा , चाह या इच्छा होना ही आज्ञा- 
रुचि सम्यक्त्व है। इस व्याख्या से प्रतीत हो जाता है कि श्राजा 
पालन करने की इच्छा या रुचि में भी ज्ञानियो ने सरम्यक्त्व का 
आभास पाया हैं| क्योकि आज्ञापालन में वही रुचिमान्‌ होगा, 
जिसे भगवान्‌ के वचनों पर श्रद्धा होगी और जो जानेगा कि उत्तकी 
आज्ञा का पालन करने से मेरा हित होगा और कल्याण होगा । 
जब इस प्रकार की भावना अन्तरग में जागृत होगी, तभी वह 
आज्ञा का पालन करने में समर्थ होगा, अन्यथा नही । 
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किन्तु सज्जनों ! झ्राज्ा-पालन करना कोई साधारण वात 
नही है । आज श्राज्ञा देने मे तो सभी गौरव का अनु भव करते हें, 
किन्तु कितने लोग मिलेगे जो श्राज्ञा-पालत मे गौरव का अनुभव 
करे ? जो स्वय शआाज्ञा का पालन करता है, वही वास्तव में आज्ञा 
पलवाने का अधिकारी होता हुँ। जिसने आाज्ञा' का पालन नहीं 
किया और जो कर भी नही रहा है, उसे अधिकार नही कि वह 
दूसरो से अपनी आज्ञा मतवा सके । अतएव आज्ञा का पालन करना 
निहायत जरूरी हैँ । 


भगवान्‌ की, झ्राचार्यों की तथा धर्मगुरुओ की श्राज्ञा का पालन 
करके कइयो ने आत्मकल्याण किया, कई कर रहे हे और भविष्य 
में भी करेगे। कोई मनृष्य यदि और कुछ नही जानता तो कम से 
कम इतना विश्वास तो करे कि भगवान्‌ ने जो कुछ कहा है, 
वही यथार्थ है, सत्य हैं और उसमें शका के लिए कोई अवकाश 
नही है। इस प्रकार के विश्वास से भी मनृष्य का बेडा पार हो 
जाता है । एक आचाये कहते हें-- 
सुकष्म॑ जिनोदितं तत्त्व, हेतुभिनेंव हन्यते । 
आशासिद्ध नु तद्‌ ग्राह्म, नाव्यथावादिनों जिनाः ॥ 


जिनेद्धदेव द्वारा प्ररूपित सूक्ष्म तत्त्व अगर समझ मे नही 
आता तो न आवे ; मगर किसी भी हेतु से उसमे बाधा नहीं भ्रा 
सकती । अ्रतएवं वह तत्त्व तीतराग की श्राज्रा से ही सिद्ध है, श्रतएव 
माननीय हूँ, श्रद्धा करने योग्य है । सौ वातो की एक बात यह है 
कि जिन अन्यथावादी नहीं होते। जिन्होने परिपूर्ण ज्ञान प्राप्त 
कर लिया हूँ श्रीर जो समस्त कपायो का विनाण कर चके हें, 
उनके अ्रत्यथावादी होने क्रा कारण ही शेष नही रहता । 


» सूत्ररचि १०१ 








इस प्रकार जिन भगवान्‌ की क्ाज्ञा के प्रति आन्तरिक रुचि 
और श्रद्धा होता ही आज्ञारुचि सम्यक्त्व है । 

श्राज आप के समक्ष सम्यक्त्व-प्राप्ति के दस कारणो में से 
चतुर्थ कारण सूत्ररुचि सम्यक्त्व पर कुछ प्रकाश डालना चाहता हू । 

व्याकरण के अ्रनूसार सूत्र शब्द की व्यूत्पत्ति इस प्रकार की 
गई हें---सूचयतीति सूत्रम्‌ | श्रर्थात्‌ जिससे हमे धर्म-अधर्म, पुण्य- 
पाप, कृत्य-अकृत्य, जीव-अजीव आदि पदार्थों की सूचना मिलती 
है, वह सूत्र कहलाता है। सूत्र को शास्त्र, ग्रथ या आगम आदि 
भी कहते है । सूत्र या आगम को पढने की--स्वाध्याय की अभि- 
रुचि होना भी सम्यक्त्व का कारण है । 

सूत्र दो प्रकार के है--शभ्रग और अगबाह्य ! आचाराग, सूच- 
कृताग, स्थानाग श्रादि वारह अभ्रग है और इनके झ्तिरिक्त आ्रावश्यक 
छेदसूत्र, मुलसूत्र आदि अगबाह्य हे । तीर्थंकर भगवान्‌ अ्रथे रूप से 
बारह अग्रो के प्रणेता-उपदेशक है । गणधर देवो ने उन्हे शब्द रूप 
में निबद्ध किया है । सगर अ्रगो की शोभा तभी होती है, जब उपाग 
भी हो | जैसे हमारे गरीर में भुजाए, पैर, पेठ, वक्ष स्थल आदि 
अ्रग हें गौर हाथो की उगलिया, पैरो की उंगलिया, आख, कान 
ताक, मुख आदि उपाग है । यह उपाग न हो तो शरीर ढू ठ जेसा 
दिखलाई देगा । अगो के साथ उपाग होते है, तभी वह शरीर 
पूर्ण कहलाता हैं। उपागो के बिना अगो का काम भी नहीं चल 
सकता । 

इसी प्रकार श्रूत में पारगत होने के लिए अ्रगो का और 
उपागो का अध्ययन करना आवश्यक है । ज्यो-ज्यो सूत्रों के पढने 
की रुचि जागृत होगी और मनृष्य स्वाध्याय करता जायेगा, त्यो- 
त्यो सूत्रों के ज्ञान की वृद्धि होतो जायेगी । 
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आ्रापको जम्बूहीप की सैर करनी है तो जम्बूद्वीप प्रभप्ति 
सूत्र का अ्रध्ययन कर लीजिये। आकाश-मडल की सैर करनी है 
तो सूर्यप्रज्ञप्ति श्ौर चन्द्रप्रज्॒प्ति सूत्र पहना होगा । देवलोक और 
देवविमानो की सैर करने के लिए जीवाभिगम सूत्र पढना श्रावश्यक 
है । अगर नारकीय यातनाञ्रो का परिचय प्राप्त करना है तो नारक 
भाव-दर्शक सूत्रों का स्वाध्याय करो । ज्यो-ज्यो सूत्रों का अध्ययन 
होगा, त्यो-त्यो विषय की जानकारी होगी और निरन्तर श्रृत के 
श्रभ्यास की रुचि भी बढती चली जायेगी । 

सूत्रों के पठन-पाठन से झात्म-समाधि मिलती है । पढ़ने वाले 
को भी और पढाने वाले को भी शान्ति मिलती हैँ । जब दोनो 
ही श्रुताभ्यास मे व्यस्त एव लीन हो जाते हे तो फिर उन्हे इधर- 
उधर की गपशप, निन्‍्दा और चुगली आदि करने का अवकाश 
नही रहता । उस समय दूसरी कोई वात ही नही सूभती । जो 
निकम्मे रहते हे, उन्हे इधर-उधर की गपशप सूभती है, निन्‍दा, 
चुगली या उखाड-पछाड की बाते ध्यान में आ्राती हे । अ्रतएव जहां 
तक सभव हो, मनुष्य को कभी खाली नही रहना चाहिए । उसे 
सूत्रों का खूब स्वाध्याय करना चाहिए । ऐसा करने से बुद्धि निर्मल 
होती है, चित्त एकाग्र होता है और पाप कर्मो से बचाव होता है । 

भद्र पुरुपो ! यह जीवन अनमोल हूँ । इसे व्यर्थ की बातों 
में गवा देना योग्य नही । श्राध्यात्मिक क्षेत्र में श्रग्नसर होने में 
इसका उपयोग करना चाहिए। इसी प्रकार इसकी सार्थकता हो 
सकती हे। अतएवं ज्ञानी जनो का कथन हैँ कि साधु और श्रावक- 
दोनो को ही प्रतिदिन नियमित रूप से श्ञास्त्रो का स्वाध्याय करना 
चाहिए । शास्त्र-स्वाध्याय आत्मा की सर्वोत्तम खुराक है । इससे 
आत्मा के ज्ञान-गुण की वृद्धि होती हैं और श्रात्मा को पोषण 
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मिलता है । श्रद्धा मे दृढ़ता आती है और सम्यकत्व की प्राप्ति तथा 
स्थिरता होती है । 


दिल्‍ली में मोहनलाल जी नामक एक श्रावक थे, जिनका कुछ 
हो दिनो पहले देहान्त हुआ है। वे शास्त्रो के ज्ञाता थे, साधु भी 
उनसे वाचना लेते थे। आखिर जिसके पास कुछ देने को होता हैं, 


वही दूसरो को दे सकता हैं । जो स्वय ही नगा-भखा है, वह दूसरों 
को क्या देगा ? 


कई लोग कहते हे--'पढ़े सूत्र तो मरे उसका पुत्र । इस 
प्रकार कहना शास्त्र की बड़ी से बड़ी आसातना है । शास्त्रों का 
पठन करना क्‍या इतना पाप का कारण है ? सज्जनो ! शास्त्र 
पढ़ना तो उत्तम ही है ; फिर भी यह जो कहावत चल पडो है 
उसका आशय यह लिया जा सकता हैँ कि पहले सूत्रो का ज्ञान 
विद्वानू और मर्मवेत्ता गुरु से प्राप्त कर लेता चाहिए। अ्रगर विना 
योग्य गुरु के स्वाध्याय किया जायेगा तो कदाचित्‌ मामला उलठा 
भी हो सकता है। सूत्र फूलो की माला है, नही तो नाग काला है । 
अतएव यह आवश्यक हे कि पहले अधिकारी गृरु से श्रूत का अभ्यास 
किया जाये । 

शास्त्रो मे बहुत-सी बाते चरितानूवाद की होती है, जो अल्प 
श्रम से ही समझ में आ सकती हे, किन्तु श्रनेक बाते ऐसी भो हे, 
जो गृढ़ रहस्य से परिपूर्ण होती हे । उन्हें गुर से समझना ही 
उचित है । 

हा, इसका अथ यह नही समझना चाहिए कि श्रावक शास्त्र 
पढने का अधिकारी ही नही है । उसके लिए कोई मनाही नही है । 
यदि श्रावक को श्ञास्त्र पढ़ने का श्रधिकार न होता तो श्रावक< 
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प्रतिक्रमण मे सूत्र-सम्बन्धी चौदह अतिचारो के पाठ की आवश्यकता 
ही क्या थी ? परल्तु प्रतिक्रमण में यह पाठ आता है-- 
जं वाइद्द, वच्चामेलियं, हीणवखरं, श्रच्चक्खरं' श्रादि । 

यह पाठ श्रावक भी बोलते हे और साधु भी । अगर श्रावक 
द्ास्त्र नही पढ सकता तो उसको अतिचार भी कंसे लगेगे * भर 
फिर उनके लिए “'मिच्छामि दुककड” की क्‍या आावदय्कता है ' 
मूल नास्ति कुत शाखा !* जब श्ञास्त्र पढना ही नही तो श्रति- 
चारो के विशोधन का प्रश्न भी उपस्थित नही होता है । 

श्रावक-प्रतिक्रमण मे सूत्र से अतिचारो का आना इस वात को 
सिद्ध करता है कि श्रावकों को भी साधू की तरह ही सूत्र पढने का 
भ्रधिकार है और इसके लिंए भगवान्‌ की मनाही नही है । ' 

जो चलेगा उसे थकावट भी आयेगी, जो चढेगा सो ही गिरेगा, 
श्रौर जो व्यापार करेगा उसी को नृकसान होगा । जो व्यापार ही 
न करेगा उसे नूकसान कहा से होगा ? जो सूत्र ही नही पढेगा 
उसे उसका अतिचार भो क्यो लगेगा ? 

आहाय यह हूँ कि सम्यक्त्व की प्राप्ति तो गृहस्थ को भी करनी 
होती है । अगर गृहस्थ के लिए सूत्र पढना निपिद्ध मान लिया जायें 
तो फिर सूच्रुचि सम्यक्त्व से गृहस्थ को क्‍या लाभ है ? 

सूत्ज्ञान से सम्यक्त्व की प्राप्ति होती है। जिसे सूत्र का यथार्थ 
ज्ञान है, उसे सक्‍यत्व भी प्राप्त हैं और जिसे सम्यक्त्व प्राप्त है, उसे 
ज्ञान भी प्राप्त है। श्रतएवं श्रावको को भी सूत्रों का अवश्य 
अध्ययन करना चाहिए । 

हा, यह वात ध्यात्त,में रसनी होगी कि ज्ञास्त्र का स्वाध्याय 
करते समय ३४ असज्कायों को टालना श्रावश्यक हैं। समय पर ने 
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पढ़ा हो और असमय में पढा हो, यह दोष हैँ और सूत्रवाचक को 
इन दोषों से बचना चाहिए । 


शास्त्र में श्रावक का परिचय देते हुए कहा गया है-- 


अभिगमजीवाजीवे, उवलद्धपुण्णपावासवसंवर निज्जराबध- 
सोवखकुसले ।' 

आनन्द आदि श्रावक कैसे थे ? उन्होने जीव और अ्जीव के 
स्वरूप को भलीभाति जान लिया था । पुण्य, पाप, आख्रव, सवर, 
निर्जेरा, बध और मोक्ष तत्त्व के भी ज्ञाता थे । वे जीवतत्त्वों के 
ज्ञाता आकाश से उतर कर तो आये नही थे । सब तत्त्वो का ज्ञान 
शास्त्रों के स्वाध्याय से ही उन्हे हासिल हुआ था। अगर श्रावको 
को शास्त्र पढने का अधिकार न होता तो वे तत्त्व के ज्ञाता कंसे 
बनते ? 

स्वाध्याय का अर्थ है अपने आपका अध्ययन करना भर्थात्‌ 
अपने स्वरूप को पहचानना । जिसने स्वाध्ययन नहीं किया, वह 
पराध्ययन भी क्‍या करेगा जो अपने आपको ही नहीं पहचानता, 
वह दूसरो को क्या खाक पहलचानेगा ' श्रर्थात्‌ अन्य पदार्थों को भी 
कंसे जानेगा ! अतएव स्वाध्याय अवश्य करना चाहिए । परन्तु 
झ्राजकल स्वाध्याय की प्रवृत्ति कम हो गई हैं। आज श्रावक तो 
स्वाध्याय कम करते ही है, मगर साधु भी पूर्वकाल की तरह स्वा- 
ध्याय मे निरत नही रहते । साधु के लिए शास्त्र में पूरा टाइम- 
टेबिल बना दिया गया है । उसे किस समय क्या कार्य करना 
चाहिए, यह सब क्रम भगवान्‌ ने निर्दिष्ट कर दिया है । 

आ्राज नये-तये नियम बनाये और निकाले जाते है, मगर पुराने 
नियम क्‍या सब बेकार हो गये ? जिन्हे पालन करता है उनके लिए 
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शास्त्रों मे सभी नियम विद्यमान हे । किन्तु जिन्हे पालन नहीं 
करना है, वे अपनी-अपनी सुविधा के लिए, प्रमाद के कारण नवीन- 
नवीन नियमों का निर्माण कर लेते हे भौर अपनी मनमानी करने 
पर उतारू हो जाते है । बाड किसके लिए होती है ? पशुश्रो के 
लिए मगर कितने ही बाड तोडकर भी खेत खा जाते है । ज़्ाले 
साहुकारों के लिए है, चोरो के लिए नही । चोर तो ताले भी तोड 
डालते है । किन्तु किसी न किसी दिन ताले तोडने वाले पकडे भी 
जाते हे और जब पकडे जाते है तो अपनी करतूतो का फल भी 
भोगते है । 

श्राज साधुश्नो और श्रावकों में आ्रापस में जो कंगड़े चलते है, 
उनका एक प्रधान कारण समय का सदुपयोग न करना हैँ । जिस 
का अनिवार्य अन्य कार्यो से बचा हुआ समस्त समय स्वाध्याय में 
व्यतीत होता है, जिसे ज्ञान-ध्यान से फुरसत ही नही मिलती, वह 
लडाई-भंगडा कब करने बेठेगा ? इस प्रकार के अनर्थकर विचार 
ही उसके चित्त में कंसे उत्पन्न होगे ? 

स्मरण रखना चाहिए कि विना सोचे-सम्े और गभीर विचार 
किये अधिक बोलना भी खतरनाक है । जो श्रट्सट बोलता है, 
वह दोप का भागी आवश्य होता है। बोलते समय उसे विचार 
नहीं रहता और कभी ऐसे शब्द निकल जाते हे जिनसे समाज से 
ब्लेश खड़ा हो जाता है| श्रतएव उचित यह है कि पहले विचार 
किया जाये और फिर मुह से शब्द निकाले जायें । ज्ञानी पुरुषों 
का कथन हूँ कि बोलने की मनाही नही है, पर पहले मन में तोलो 
और फिर बोलो | वचनगृप्ति कहती है कि वचन को योप कर रख, 
मौत रह और जवान पर ताला लगा दे, किन्तु भाषपासमिति कहती 
हैं कि--मौन भो रखनग होगा और जब मौन से काम न चले तो 
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बोलना भी होगा । मगर किस शर्त पर मौन रहना है ? आख़ब- 
जनक वाणी बोलने के लिए मुख पर ताला लगाये रखना है श्ौर 
जीवदया तथा धर्मोपदेश के लिए हित, मित, पथ्य बचनो का 
प्रयोग कर बोलना भी होगा । 


यदि भलीभाँति सोच-विचार कर ठीक तरह से वाणी का 
प्रयोग किया जाये तो किर अपनी भाषा वदलनों तहीं पड़ती । 
विवेकवान्‌ पुरुष का कर्त्तव्य है कि वह जो कुछ बोले, समक कर 
बोले | अगर ठीक बोले--सत्य का प्रयोग करे तो फिर उसपर डटा 
रहे और यदि छद्मस्थता के कारण बोलने मे भूल हो गई है तो 
बिना किसी हिचक के उसे उसी समय स्वीकार कर,ले । अपनी भूल 
स्वीकार करते समय प्रतिष्ठाभग आदि का विचार न करे, क्योकि 
भूल स्वीकार कर लेने से अन्तत प्रतिष्ठा की वृद्धि ही होती है । 
मगर मनृष्य का प्रथम कत्तंव्य यही है कि वह खूब सोच-समभ 
कर भाषा का प्रयोग करे । भाषासमिति यही कहती हैँ कि--तुम 
बोलो शौक से किन्तु अ्रपनी मर्यादा मे रह कर | सीमा से वाहर 
न जाओरी । मर्यादा के अन्तर्गत भाषा सार्थक हूँ, निरर्थक नहीं । 
जिस भाषा से अपना श्रथवा दूसरे का भला होता हो, वही भाषा 
बोलने का तुम्हे अधिकार है । जिससे स्व-पर की हानि होती हो, 
ऐसी वाणी बोलने की आवश्यकता नही । 


श्रोठाणाग सूत्र में कहा है--जिस सम्प्रदाय या जिस गच्छ 
में स्वाध्याय नही किया जायेगा, शास्त्रवाचन नही होगा, उस 
सम्प्रदाय, गच्छ या सघ का साहित्य खत्म हो जायेगा और साहित्य 
खत्म होने पर वह सम्प्रदाय या समाज भी खत्म हो जाता है । 
उसका कही श्रस्तित्व ही शेप नही रहता । 
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श्राज हम देखते हें--जहा-तहा शास्त्रों के भण्डार भरे पड़े 
हें । उनसे कोई स्वाध्याय कर लाभ नही उठाया जाता और न ही 
उनकी ठीक रूप से देख भाल ही की जाती है । शास्त्र श्रच्दर ही 
अन्दर पडे-पडे गल जाते हे और जब सड-गल जाते है तो किसी 
जलाद्यय आदि में विसर्जन कर दिये जाते हैं । लोग नही जानते 
कि साहित्य हमारी कितनी मूल्यवान्‌ सपत्ति हैँ | कितनी कठिन 
साधना और कितने घोर श्रम से हमारे पूर्वजों ने साहित्य की 
रक्षा की है ? विदेशी लूटेरों ने और आर्य सस्कृति एवं जैन 
सस्कृति के विरोधी सकीर्ण भावना वाले मतान्धों ने उस अनमोल 
धरोहर को नष्ट करने का प्रयत्म॑ किया, प्राकृतिक उपद्रव दुभिक्ष 
श्रादि भी उसे निगलने को तत्पर हुए और कुछ भाग निगल भी 
गये, फिर भी तत्कालोन श्रूतघरो ने यथासंभव प्रयत्न करके उस 
महान्‌ साहित्य को बचाया, जो श्राज हमारे समक्ष उपस्थित है । 
श्राज उसकी सूरक्षा के अनेक साधन उपलब्ध होने पर भी अगर 
उसकी सुरक्षा न हो सकी तो हमारी अपरिमित उपेक्षा कही 
जायेगी । 

तो हमारा कर्तव्य हूँ कि हम साहित्य की सम्पूर्ण शक्ति से 
रक्षा करे और प्रतिदिन स्वाध्याय करके अपने ज्ञान की वृद्धि करे, 
दूसरे की ज्ञानवृद्धि में सहायक हो और ज्ञान के पवित्र जल से 
श्रात्मा को निर्मल बनाये । 

सज्जनो ! जैसे श्राप लोग नोटों को बडी हिफाजत से रखते ' 
है, उसी प्रकार ज्षास्त्र के एक-एक पन्ने को हिफाजत से रखना 
चाहिए और ऐसा न हो कि श्रापकी उपेक्षा के कारण वे भडारो में 
पठे-पठे दीवक-भथ्य बने । पंसा तो नाशवान वस्नु हैँ श्लौर कभी- 
कभी उपकार के बदले अपकार का भी कारण वन जाता हैँ । 


अिए 5. 
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रुपये की बदौलत आये दित अनेको को प्राणो से हाथ धोने पडते 
हैं। मगर ज्ञान अमरफल देने वाला है । उससे किसी के अपकार की 
सभावना ही नहीं की जा सकती | मगर इस बात को वही समझ 
सकता है, जिसे ज्ञान की कद्7र हो और उसका महत्त्व समभता हो । 
भीलनी गजभक्‍ता फेककर चिमरियो को गले में धारण करती हे 
और अपने को बडी भाग्यशील समझती है । यही हाल आप लोगों 
का हैं । आप कागज के छपे हुए दुकडो को मूल्यवान्‌ मानते है, 
उन्हे पा जाने से अपने को भाग्यशाली समभते हे श्रौर इतराते हे, 
परन्तु जो वास्तव में मूल्यवान्‌ वस्तु है, आत्मा का गुण है, ज्योति- 
मय है, उसकी उपेक्षा करते है ! उसे नगण्य समभते है । आपके 
मत मे न ज्ञान के प्रति, जेसा होता चाहिए, आदर भाव है, न ज्ञान 
के साधनों के प्रति और ज्ञानवानो के प्रति । आपके लिए धन ही 
सब कुछ है, धनवान्‌ ही परमेश्वर है और धन को हो आपसे स्वगें- 
मोक्षदाता समझ रकक्‍्खा है। यह पता ही नही कि अनादि काल से 
भवश्रमण करते हुए अनन्त-अ्नन्त बार यह जीव उत्कृष्ट ऐश्वर्य 
का उपभोग कर चूका है, मगर उस ऐद्वर्य ने आत्मा का तनिक 
भी कल्याण नहो किया । हा, श्रकल्याण अवश्य किया, अनर्थ अ्रवश्य 
उत्पत्त किये और श्रात्मा को अधोगामी अवश्य बताया । 

बन्धुश्रोे ! विश्वास करो और सच समझो कि परिशग्रह अनेक 
प्रकार के श्रनर्थों की जड है। इस परिग्रह के लिए बडी-बडी 
लडाइया हुई है । रुधिर के परनाले बहाये गये , हैं और लाखो- 
करोडो को असमय में ही मौत के म्‌ हू मे जाना पडा है । ससार 
के इतिहास पर दृष्टि डालो और प्राचीन एवं आधुनिक काल के 
भहायुद्धो की पूर्वभूमि पर विचार करो | स्पष्ट प्रतीत होगा कि 
जन सबके मूल में यह अनर्थकारी परिग्रह ही था ! आज भी 
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समस्त ससार में जितने पाप होते है, सब प्रायः परिग्रह के लिए 
ही होते हे । कहा भी है-- 
परिग्रहमहत्तासि ,. सज्जत्येव.. भवास्वुंधों । 
सहापोत इव प्राणी, त्यजेत्‌ तस्मात्परिग्रहम्‌ ॥। 

श्र्थात्‌--परिग्रह की महत्ता--श्रधिकता--के कारण प्राणी 
ससार-सागर में उसी प्रकार ड्ब जाता है, जैसे अधिक भार लाद ' 
देने से जहाज सम्‌द्र में डूब जाता है। अ्रतएवं परिग्रह का त्याग 
कर देना ही उचित है । 

ऐसे अनर्थजनक परिग्रह के प्रति आपकी जितनी प्रीति है, उस 
से आधी भी अगर ज्ञान के प्रति हो, तो बेडा पार हो जाये । इसी- 
लिए में कहता हू कि आपको स्वाध्याय करना चाहिए | ऐसा करने 
से सम्यकत्व का लाभ होगा | इस प्रकार प्राप्त होने वाला सम्यवत्व 
सूत्ररुचि-सम्यक्त्व कहलाता हैं । 

सूत्रों को पढने से अपूर्वे लाभ प्राप्त होता है। इस विषय में 
मेरा निज का अनुभव साक्षी हैं।जिस समय दत्तचित्त होकर 
स्वाध्याय की जाती है, उस समय परिणामधारा कुछ विलक्षण ही हो 
जाती हैँ । चित में अपूर्व आह्वाद का अनुभव होने लगता है । 

यह वात सभी जानते हे कि जब हम बालू के गर्म टीले के 
समीप जाते हे तो उष्ण वायु हमारे शरीर का स्पर्श करती है और 
जव सागर के किनारे होते है तो ठडी-ठडी हवा लगती हैं । इस 
प्रकार गास्त्रो के सम्पर्क से---उन्का श्रध्ययत्त करने से अ्रपूर्व शान्ति 
प्राप्त होती हैं । आत्मा मे ज्ञान का उद्वोधन होता है । 

शास्त्रकारो ने सम्यक्त्व की प्राप्ति का पांचवा कारण वीजरुचि 
हक हैं। शास्त्र मे वीजरुचि सम्यक्त्व की परिभाषा यो दी 
ब्र द्द्‌ हु-+ 
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एगेण श्रणेगाईं, पयाई जो पसरई उ सम्मत्त । 
उदएव्ब तेल्लबिंटू, सो बीयरुदूत्ति चायब्बो ॥ 
उत्तराध्ययन, अ० २८, गा० २२, 
बट का वीज छोटा-सा होता है । परन्तु जमीन में डालने से 
वह समय पाकर विश्ञाल वृक्ष का रूप धारण कर लेता है और एक 
बीज के भ्रवगिवती बीज हो जाते हे । इसी प्रकार वीजरुचि 
में प्रथम तो थोड़ी-सी रुचि होती हैं । किसी ने एक पद याद किया 
तो उसके बाद वह अनेक पद ग्रहण कर लेता हैं । उदाहरणार्थ--- 
किसी ने धम्मो मगलमुक्किद् / यह एक पद याद कर लिया और 
समझ लिया तो वह शआआागे से आगे अनेक पद स्वय ग्रहण करता 
चला जाता हूं । जैसे पानी मे डाली तेल की एक बू द तरलता के 
कारण खूब फैल जाती है। जितना बडा पात्र होता है, उतने ही 
बडे परिमाण को वह धारण कर लेती है। तो जिस प्रकार तेल 
का स्वभाव फंलने का है, उसी प्रकार बीजरुचि सम्यक्त्व का भी 
है । पहले थोडा ज्ञान होता है, फिर अधिकाधिक ज्ञान हो जाता 
है । कहा भी है-- 
स॒ बीजरुचिरासाथ, पदमेकसनेकधा । 
योध्ध्यापयति सम्यवत्वं, तेलबिन्दुरिवोदके ॥ 
गणधर महाराज, तीर्थंकर भगवान्‌ से त्रिपदी का ज्ञान ही 
प्राप्त करके श्रर्थात्‌ उप्पन्नेइ वा, विगमेइ वा, धुवेइ वा श्रर्थात्‌ 
वस्तु उत्पन्न भी होती है, नष्ट भी होती है और ध्रुव भी रहती 
है ; इतना-सा सक्षिप्त ज्ञान प्राप्त करके विज्ञाल द्वादशागी की 
रचना कर देते है । 
गणधरो की बुद्धि अद्भुत होती है । वे सक्षेप मे कोई बात 
समभकर उसका अधिक से श्रधिक विस्तार करने में स्रमर्थ होते 
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हैं । हेय, ज्ञेय और उपादेय, इन तीन पदो को जानकर वे समस्त 
आवार शास्त्र का ज्ञान प्राप्त कर छेते हे । ज्ञेय का भ्र्थ है. जानने 
योग्य , श्रर्थात्‌ जो-जो पदार्थ जिस-जिस स्थिति से है, उसका ज्ञान 
प्राप्त करता चाहिए । पदार्थों के स्वरूप का ज्ञान प्राप्त होने पर 
दो बाते मालूम होतो है--कौन-कौन से पदार्थ ग्रहण करने योग्य 
है और कौत-कौन-से छोड़ने योग्य हे ” यह निर्णय वही कर सकता 
है जिसने पदार्थों को समीचीन रूप से समझ लिया हैं। । 

जव हेय और उपादेय के ज्ञान का परिपाक हो जाता है तो 
मनुष्य दुर्गंति में ले जाने वाली वस्तुओं का त्याग कर देता है और 
जिनसे आत्मा का कल्याण और विकास होता है, उनको ग्रहण 
करता हैँ । 


सज्जनों ! सुनने-सुनाने की यह कोई बोमारी नही है; इस 
का उद्दब्य यह है कि प्रवचन सुनकर जो बात ग्रहण करने योग्य 
प्रतीत हो, उसे ग्रहण कर लिया जाये और जो त्यागने योग्य हो उसे, 
त्याग दिया जाये । जैसे तप, जप और भलाई की वाते ग्रहण करने 
योग्य हे और निन्‍्दा, चूगली आ्रादि पाप कार्य त्यागने योग्य है । जिस 
ने प्रवचन सून लिया किन्तु सुनने-समभने के परचात्‌ भी प्रमादवश 
या इन्द्रियों के बगीभूत होकर त्याज्य कर्मो का त्याग नहीं किया, 
उसका सूनना क्या काम आया ? क्योकि ऐवं छोडे बिना मजिल 
तक पहुचना सभव नही है । 


हमारी आत्मा मे अनेक दुर्गंण भरे हुए है । प्रतिक्रण करते 
समय आय लोग कहा करते है | कहवा में आव नही ; श्रदयुण 
भरे अनत । लिखना में क्यों कर लिख, जानो श्री भगवंत । 
ऐसा कह देने मात्र से कल्याण नहीं हो सकता । उन्हें छोड़ने का 
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भी प्रयत्त करता चाहिए | ईदवर के भरोसे पर मत छोड़ो । वह 
तो जानता ही है, मगर अपने मन के पाप तुम स्वय भी तो जानते 
हो ! क्‍या पाप करने वाला मनुष्य नही जानता कि में लुक-छिप 
कर क्या-क्या कर रहा हु ! उसका पर्दा फाश न हो जाय, इसी से 
तो वह छिप-छिप कर पाप करता है श्रौर जानता भी है कि में 
पाप कर रहा हु। परन्तु जब तक उन पाप कार्यो का परित्याग 
नहीं किया जायेगा, तब तक काम चलने वाला नही है । तुम दवा 
अ्रपने पास रख कर साल भर लगातार उसकी प्रशसा किया करो, 
रोग तो उसका सेवन करने से ही मिटेगा । मुसलमानों का कहना, 
है कि गुनाह करके खुदा से माफी माग लो तो वह माफ कर 
देगा । आप भी कह सकते हे--हे अ्रन्तर्यामी ! मेरे अ्रपराध क्षमा 
कर दो ।” मगर इस प्रकार कहने से वह क्षमा करने वाला नही है । 
हे जीव | तीर्थंकर भगवान्‌ भी तेरे पापो को निष्फल नहीं बना 
सकते । फिर खुदा या परमेश्वर की तो वया चलाई है ! किसी के 
लडके ने जहर खा लिया और जहर खाने के बाद वह कहता है 
--मेने जहर खा लिया है। मुझे क्षमा कर दीजिये । ऐसा 
कहने पर पिता तो क्षमा कर देगा किन्तु पेट में गया हुआ जहर 
माफी नहीं देगा और अ्रपना असर दिखलायेगा ही । जहर जड हैं 
और वह माफी देता नहीं समझता । वह अपना असर अवश्य 
दिखलायेगा । जड उसकी तरफ देखेंगा भी नहीं, क्योकि उसके 
तो चांदनी चौक और बडे दरीबे में पहले ही पूरी हडताल है ! 
अर्थात्‌ जड जहर के आखे नही है तू कितना ही रुदन कर या मिन्नते 
कर, मगर वह देखे सूनेगा नही , क्योकि जड में देखनें-सनने की 
शक्ति नहीं है। वहा तो अंधे के आगे रोना और अपने नेत्र खोना' 
वाली कहावत चरितार्थ होती हैं । 
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सज्जनो ! पजाव में सुनाम वामक एक नगर है । बहा के 
लाला पन्‍्नालाल जी जैन का वेटा बीमार हुआ और सख्त बीमार 
हुआ । आप जानते है कि इन्सान से भूले तो होती ही रहती हे 
झ्ौर भगवान्‌ ने कहा है कि जो अपने पापो का दण्ड-प्रायर्चित्त 
लेकर मरता है, वह भगवान्‌ की श्राज्ञा का आराधक है, किन्तु जो 
पापो की पोटली सिर पर छेकर ओर उनके लिए आलोचना- 
प्रायश्चित्त किये विना ही मर जाता है, वह श्राज्ञा का विराधक है। 
वह बीमार श्रावक का लडका था और इस उपरोक्त बात को वह 
जानता था। परन्तु उस समय उसके पास कोई साधू या समभदार 
श्रावक नही था, जिसके सम्मुख वह अ्रपत्ती भूलों की आलोचना कर 
लेता । हा, एक मूत्तिपुजक श्रावक अवश्य उसके पास पहुच गये थे, 
जिन्हें लोग भगतजी कहते थे । उसने उस लडके को सलाह दी-- 
तुम मन्दिर मे जाकर मत्ति के सामने आलोचना कर लो ! मगर 
किसी पुरुष के आगे श्रालोचना करने से ती सार निकल सकता हैं, 
क्योकि वह दोषी को समझा सकता है और उसे यथोचित प्राय- 
दिचत्त देकर उसका गुद्धिकरण कर सकता है । जड के समक्ष 
आलोचना करने से क्या लाभ है ? जड़ मूत्ति को न तो दोष और 
दोपी का ज्ञान है और न ही प्रायब्चित्त का ज्ञान है । उससे शूद्धि 
होने के कारण ही नही है । जिसमे दस गृण हो उसके आगे आ्ालो- 
चना करनी चोहिए । जो ज्ानवन्त हो, दर्शनवान्‌ हो, चरित्रवान्‌ 
हो, घारणवत्ति वाला हो, खड-खड कर प्रायश्चित्त देवे, जो इस 
लोक तथा परलोक का भय दिखलाने वाला हो कि--अगर ग्रालों 
चना नही करोगे तो तुम्हारी गति यहाँ और आगे भी विगड 
जायेगी। जो लाज के कारण अपने दोप ग्रकट नहीं करना चाहता, 
उसे आलोचना सुनने वाला ऐसा उपदेश दे कि---इसमे लाज करने 
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की आवश्यकता नही । गुप्त स्थान पर भी यदि कोई रोग हो जाता 
है तो डाक्टर को दिखलाना ही पडता है और यदि नही दिखलाता 
है तो हानि उठाता है श्रथवा प्राणो से हाथ धोता है। मगर उस 
गुद्य स्थान का निरीक्षण कराया जाता है तो डाक्टर से ही कराया 
जाता है । ऐसा तो नहीं कि हरेक के सामने नगा हो जाये और 
भ्रपता रोग दिखलाता फिरे | हा, श्रगर डाक्टर को भी न दिखलाये 
तो मौत का आह्वान करता है। 

तो आलोचना सुनने वाला, करने वाले को हेतु, दृष्टान्त और 
उपदेश देकर तैयार कर ले और भ्रालोचना करवाये । किन्तु सज्जनो ! 
अन्दर के चोरों को निकालना बहुत कठिन है। अतएव भगवान्‌ ने 
श्रालोचना एवं श्रात्मनिन्दा का बहुत फल बतलाया है । श्रगर कोई 
स्वयं आलोचना करता है तो भी उसे शुद्ध हृदय से करना चाहिए । 
आलोचना किसके समक्ष की जाये, इस विपय में कहा गया है कि- 
गुरु के सामने या आचार्य के सामने श्रालोचना करो, आचायें न हो 
तो दूसरे गच्छ के आचार्य के पास करो | क्योकि रोगी को तो 
डाक्टर चाहिए, फिर चाहे वह व्यावर का हो, जयपुर का हो या 
अजमेर का हो, पर चाहिए होशियार डाक्टर ! यदि दूसरे गच्छ 
का भी आचार्य न हो तो बहुश्रुत के समक्ष आालोचता करता चाहिए । 
वह भी न हो तो सामान्य साधु के समक्ष करना चाहिए । कदाचित्‌ 
पराधु का भी योग न मिले तो पच्छाकड (परचात्कृत) अर्थात्‌ जिसने 
साधुपनरा छोड दिया है, कितु वह शास्त्रों का ज्ञाता है, उसके सामने 
भी आलोचना की जा सकती है । वह चारित्रमोहनीय कर्म के उदय 
से सयम से च्यूत हो गया है, क्योकि मोहकर्म बडा प्रवल होता है । 
वडे-बडे पूर्वों के वेत्ता भी सयम से गिर जाते है और नरकगामी वन 
जाते हें । चढ़ने मे देर लगती है, पर गिरने मे देर नही लगती । वह 


११६ प्रेम-सुघा सातवा भाग 





कभी साधु बना था | जातिमान्‌ श्रौर कुलवान्‌ है । किन्तु मोहनीय कर्म 
के उदय से सयम से ग्रिर गया है, किन्तु गृहस्थ होकर भी घर्मं से 
विमृख नही है तो उसके सामने आलोचना की जा सकती हैं । 
सज्जनो | कोई-कोई ऐसे भी होते है जो सयम से अ्रष्ट होने के 
पश्चात्‌ घर्मं से और नीति से भी विमुख हो जाते हे । सघ या पर्म 
के लिए कुल्हाडे वतन जाते हे । मगर जिसमे धर्म के प्रति श्रद्धा है, 
शास्त्रों के प्रति रुचि है और जिसका सम्यकत्व दृढ है, उसके सामने 
आलोचना की जा सकती है । डाक्टर रिटायर्ड हो गया है तो क्या 
हो गया, उसमें योग्यता तो है । जज निवृत्त हो गया है तो भी 
अनुभवी है श्लोर लोग उससे सलाह लेने जाते हे । यद्यपि वह पद 
से अलग हो गया है, उसकी योग्यता तो बनी है। इसी प्रकार 
पश्चात्कृत सयम से दूर हुआा है, किन्तु उसका सम्यक्त्व और ज्ञान 
तो दूर नही हुआ है । 


सज्जनो ! सम्भव हैं कभी उक्त साधनों में से किसी भी साधन 
का योग न मिले तो जगल मे चला जाये और शुद्ध हृदय तथा शुद्ध 
भावना से, आत्मा के अतरग से कहे-अवराही हूं भगव ।” श्रर्थात्‌ 
प्रभो | में गुनहगार हूं, अपराधी हू , मेने पापों का श्राचरण 
किया है। इस प्रकार अगर पापो की श्रालोचना करता हैतो 
भगवान्‌ का कथन हुँ कि आलोचना हो गई । जंगल में जाकर 


पुकारने से भी श्र/लोचना हो गई । 


मगर एक वात ध्यान मे रखिए | केवल बोलने ही बोलने से 
काम नहीं चलता । आ्रावश्यकता इस वात की हैं कि आप जिन दोपों 
की आलोचना करते है, उन सबका त्याग करना सम्भव न हो तो 
भी उनमें से एक दो का प्रतिदिन त्याग करते रहे । अगर रूढ़ि को 
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पालने के लिए रोज-रोज झालोचना करते रहे और दोषो का त्याग 
करने के बदले नये-नये दोषों को भीतर घृसेड़ते चले गये तो शोर 
मचाने मे कोई लाभ न होगा । 

तो जिसमें दस ग्रृण होते हे, उसके पास आलोचना करनी 
चाहिए । इन दस गुणो का धारक चेतन ही होता है । जड में यह 
गुण नही होते । रबड़ का वकील कभी वकालत नही करता देखा 
जाता । कोई बुत कभी फंसला नही कर सकता। निर्जीव वस्तु 
चेतन की क्रिया कैसे कर सकती है ? 

'हा, तो वह भगतजी उस लडके को मन्दिर में ले गये। वह 
लडका भोला था, उनकी बातो मे आ गया। उसने मूत्ति के सामने 
आलोचना की । भगतजी ने उसपर ऐसी भुरकी डाली कि उसके 
जीवन की लाइन ही बदल गईं। वह॒रोज मन्दिर में जानें लगा; 
जब में वहाँ गया उस लडके ने मुझ से अपनी पूर्व राम कहानी कह 
सुनाई । मेने कहा-भोलें जीव ! तू किस चाले लग गया ? अगर 
आलोचना करनो ही थी तो उसी श्रावक के सामने कर ली होती । 
मगर तूने किस जड़ मूत्ति को वकील बनाया ? जिसे कानून का कुछ 
पता ही नही हे ' 

इत्यादि समका-बूका कर उस लडके को ठीक मार्ग पर लाया 
गया । 

सज्जनो ! कई लोग धर्म की आड में भी शिकार खेलते हे । 
तो आलोचना अवर्य करते रहना चाहिए। आलोचना करने से 
अपनी भूलो का पता लगता रहता है। जिसने दूकान का बही-खाता 
ही न देखा हो उसे अपने आाय-व्यय का पता ही क्या चल सकता 
है ? जो कभी हिसाव-किताव नही देखता, उसे शीघ्र ही तप्पड़ 
समेट लेने की नौबत आरा जाती है । 
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इसी प्रकार साधु की दुकान भी तभी तक चलती है, जब तक 
वह शास्त्रों का प्रतिदित नियत समय पर स्वाध्याय करता रहता 
हैं। मगर आजकल कई साधुझो को राष्ट्रीय--राजनीतिक साहित्य 
पढने की वीमारी लग गई है । दुनियादार लोग वैसा साहित्य पढे 
तो ठीक भी कहा जा सकता है, किन्तु साधु को उससे कया प्रयोजन 
है ? जिसने जिस प्रकार का जीवन-निर्माण करना निश्चित किया 
हो, उसे उसी ढग का साहित्य पढना उचित है, जिससे वह अपने 
ध्येय के तिकट पहुचे और प्रेरणा पा सके । जीवन का लक्ष्य भिन्‍न 
हो और अध्ययत भिन्‍न ही प्रकार का हो तो एक प्रकार का सघर्ष , 
उपस्थित हो जाता हैँ । उससे लाभ के बदले हानि हो सकती है । 


मगर आज अग और अगवाह्म सूत्रों का स्थान राष्ट्रीय ग्रथो 
ते ले लिया हैं । आज अनेक साधुझ्ो की दृष्टि में सूचो का महत्त्व 
उतना नही है, जितना विनोवाभावे के भूमिदान सम्बन्धी साहित्य 
का है । पर ससार से विरक्त हो जाने पर तेरी लाइन ही दूसरी 
हो गई है । तेरे पास भूमि नही है । तुझे किसी को भूमि देनी नहीं 
हैं, किसी से लेती भी नहीं है, फिर उस कमट में किसलिए पडता 
हैं ? उस साहित्य को पढने से तुझे क्‍या लाभ होगा ? फिर भी 
वे उसे पढते हे और परिणाम यह होता है कि उनके विचारो में 
घपला हो जाता हूँ । 


इसका आशय यह नही कि में विनोबा जी के साहित्य को बूरा 
मानता हू अथवा उसका विरोधी हू । जिस उद्देग्य से वह लिखा 
गया है, वह उस दृष्टि से ठीक माना जा सकता है और प्रेरणा- 
प्रदायी भी हो सकता हैँ, मगर यहाँ तो साधना के क्षेत्र का प्रइन 
हैं । एक विद्यार्थी वकील वनना चाहता हैँ और विज्ञान की परस्तके 
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पढ़ता है। दूसरा विज्ञानवेत्ता बनने चला हैँ मगर राजनीति का 
साहित्य पढता है । तो वह साहित्य भले अच्छे से श्रच्छे लेखक का 
ही क्यो' न हो और अपने विषय का कितना ही विशद विवेचत 
क्यो न करता हो, मगर वह उस पाठक के लिए उपयुक्त नहीं 
होगा । उस साहित्य से उसे अपने क्षेत्र मे कोई लाभ नही मिलेगा । 
यही नहीं, वह पाठक गडबड़ मे पड जायेगा । न इंघर का रहेगा 
त उधर का रहेगा । 

साधु उच्चकोटि की आ्राध्यात्मिक साधना के क्षेत्र में अवतीर्ण 
हुआ है । अतएवं जिस साहित्य से उसे उस क्षेत्र में अग्नसर होने 
की प्रेरणा मिले, सूविधा हो, उस विषय की गूढ समस्याओ्रों का 
समाधान प्राप्त हो, वही साहित्य उसे पढना चाहिए । ऐसा करने 
से उसके चित्त मे अनावश्यक इन्द्र उत्पन्त न होगा और वह विना 
घपले में पडे अपने क्षेत्र मे श्रग्मसर होता चला जायेगा । 

जिनका लक्ष्य निर्णीत नही है, जिनको मार्ग का भी ठीक-ठीक 
पता नही हैँ, जिनका दिल और दिमाग सूलका नही हैं, वे श्राज 
गडबड में पडे हे और दूसरो को भी गडबड में डाल रहे है । कोई 
किसी ओर और कोई किसी ओर जा रहा है। यह सब पतन के 
मार्ग है । 

तो जिसने वीतरागप्रणीत मार्ग को अगीकार करने का निश्चय 
किया है और उसी मार्ग पर चलना चाहता है, उसे विशेष रूप से 
शास्त्रों का अवश्य अ्रध्ययन्त करते रहना चाहिए, जिससे उस सार्गे 
की श्रद्धा बढती रहे, बोध बढ़ता रहे, प्रेरणा और स्फूति प्राप्त 
होती रहे । 

जैसा शीशा सामने होगा, वैसी ही सूरत नजर झायेगी । जैसा 
साहित्य पढा जायेगा, मानस पर प्रायः वैसा ही असर पड़ेगा |! 
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कम से कम कच्चे-पक्के के लिए तो यह वात सर्वाग में सत्य बैठतो 
हैं । हा, कोई परिपक्व हो गया हो, जिसका निश्चय दृढ़ हो और 
जिसकी दृष्टि मे किसी प्रकार का विकार न हो, वह मिथ्या सूत्रों को 
पढ़कर भी विचलित न होगा । बल्कि वह उन्हे सम्यक रूप में 
परिणत कर लेगा । 

जिसे अपने घर का ही पता नही, वह दूसरे के घर का 
पता लगाने चलेगा तो वही फँस जायेगा । 

पक्षी श्रपने बच्चे को पहले चोच मार-मार कर देखता है कि 
वह ॒उडने योग्य हो गया है या नहीं । उसके बाद ही उसे उडने 
देता है । योग्य नहीं होता तो बच्चे को परो से दबा कर , रखता 
हैं । आपको भी अपने बालको को इसी प्रकार संभाल कर रखना 
चाहिए कि वे मिथ्यात्व के सस्‍्कारो से दूर रहे और उनके कच्चे 
विचारों से कोई श्रनुचित लाभ न उठा सके । 


हा, तो इस प्रकार धर्मे-श्रद्धा को बढाने के लिए सूत्रों का 
स्वाध्याय करना अत्यन्त उपयोगी श्रौर हितकर है [ स्वाध्याय से 
चित्त एकाग हो जाता है, बोध की वृद्धि होती है, शान्ति की 
प्राप्ति होती है और श्रद्धा में दुढता आती है । इसी कारण शास्त्रों 
का स्वाध्याय अन्तरग तपस्या में गिना गया है । इस काल में चित्त 
की एकाग्रता के लिए स्वाध्याय से वढ कर दूसरा कोई सरल साधन 
नही जान पडता । 


तो चाहे वीजरुचि हो या सूत्ररचि, दोनो उपादेय श्रौर श्रेय- 
स्‍्कर है । वीजरुति हो जायेंगी तो एक दिन वह बीज ही वृक्ष का 
सूप घारण कर लेगा | मगर वीज के वृक्ष का रूप घारण करने के 
लिए यह श्रावश्यक हैं कि ज़मीन श्रच्छी हो । जमीन कठोर होती 
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हैँ तो उसमे वीज नहीं उगता, बल्कि अ्रन्दर हो खत्म हो जाता है। 
इसी प्रकार जिसकी हृदय रूपी जमीन मुलायम होती है, वजञ्र के 
समान कठोर नही होती, उसके हृदय में सम्यक्त्व उत्पन्त होता 
है | शास्त्रकार कहते हे कि जिसका हृदय शुद्ध होता है, बुद्धि शुद्ध 
होती है और जिसने ज्ञानावरणीय कर्म का क्षयोपशम किया है, 
उसको वीजरुचि समकित प्राप्त होती है । जैसे एक बीज से हजारो 
बीज उत्पन्न हो जाते हे, उसी प्रकार एक पद याद होने पर हजारों 
पद भी याद हो जाते है । “वस्तु उत्पन्न होती है, नष्ट होती है और 
थ्रुव बनो रहती है! यह त्रिपदी है। भगवान्‌ से इस त्रिपदी का ज्ञान 
प्राप्त करके ही गणधर बारह अगो की रचना कर डालते है । इन 
तीन, पदो मे सम्पूर्ण दर्शनशास्त्र का समावेश उसी प्रकार हो जाता 
है, जिस प्रकार वट के सूक्ष्म बीज मे विशालतम वटठवृक्ष का समभा- 
वेश रहता है । 'एक था रावण और एक था राम, उसने उसकी 
तिरिया हरी, उसने उसकी लका हरी” , बस सारी रामायण इसमे 
श्रा गई। सागर को गागर में भर देना यही तो कहलाता है ! 

इसी प्रकार जो समकित पहले सूक्ष्म रूप मे होती हैँ, वही 
धीरे-धीरे फैल कर विशाल रूप धारण कर लेती है । श्रतएव बीज 
होगा तो सब कुछ हो जायेगा। बीज ही न होगा तो कुछ भी 
होने वाला नही हैं । याद रखना कि हमारा जप, तप, ब्र॒ताचरण 
आदि जो भी साधनाएं है, समकित-की मौजूदगी मे ही सफल हो 
सकती हे । तत्त्व पर विद्वास होना चाहिए। वीतराग के वचन में 
शका नहीं होनी चाहिए । शका से काम नही चलता। धर्म के 
विषय में तो ज़का हानिकारक है ही, परन्तु ससार मे भी शका से 
काम नहीं चलता । एक व्यक्ति दूकानदारी करता है, परन्तु उसे 
विश्वास नही कि लाभ होगा अ्रथवा हानि ! ओर हर समय वह ' 
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इसी शका में ड्वा रहता है । तो किस प्रकार वह क्रय-विक्रम कर 
सकेगा और कंसे व्यापार चला सकेगा । एक विद्यार्थी दिन-रात 
इसी शका में रहता है कि न जाने मे परीक्षा में उत्तीर्ण होऊगा 
या अनृत्तीर्ण , वह एकाग्र मन से पढ नहीं सकता श्र उत्तीर्ण 
होकर उपाधि भी प्राप्त नही कर सकता । उसे सोचना चाहिए कि 
श्राये वर्ष हजारो-लाखो विद्यार्थी उत्तोर्ण होते है । उन्होने अध्ययन 
किया तभी तो उत्तीर्ण हुए हैँ ! जो स्कूल की शक्ल ही नही 
देखता वह कंसे उत्तीर्ण होगा । अ्रतएव प्रत्यक्ष परिणामों को देख 
कर विद्यार्थी को पडना चाहिए । तुम अपनी श्रोर से कुछ उठा न 
रखो, परिश्रम करो, फिर जो होने वाला है, हो जायेगा । 
अनृत्तीर्णता के भय से पढना ही बद कर देता बडी भारी 
मूर्खेता होगी। किसी ने किसी को वर देखने लिए भेजा । कहा-- 
झठारह वर्ष का वर (लडका) देख श्राना। वह गया और जब 
उसे अ्रठारह वर्ष का कोई योग्य लडका न मिला तो उसने नौ-नौ 
वर्ष के दो लडके देख लिये और लडकी की सगाई कर शभ्राया । 
नियत समय पर दो वराते झा गईं । तब लड़की के बाप ने उससे 


पूछा--क््या मामला हूँ ? ये दो वरातें कैसे और दोनो ही बीद 
छोटे क्यो हैं ? 


सगाई करने जो गया था, उसने कहा--श्रठारह वर्ष का एक 
लड़का नहीं मिला तो में ने €-& वर्ष के दो लड़को के साथ सगाई 
कर दी थी । 

लडकी के बाप ने कहा--श्ररे मूर्ख ! तूने यह क्या किया ? 

वह वोला--हुजूर ! मंते श्रच्छा किया । खबव दर तक का 
विचार किया । कदाचित एक लडका मर गया तो भी वाई जी 
विधवा नही होगी, दूसरा मौजूद रहेगा ! 


# 
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सज्जनो ! उसे बाई जी के राड होने की शका पहले से ही 
हो गई । उसने यह नहीं सोचा कि एक-दो नही करोडो मरते हे 
और मर गये ; फिर भी यह नदी तो उसी गति से वह रही है 
झौर बहती रहेगी, कहा है-- 
ह खिला सो मिला सप्झ ले दिला ! 
घड़ा . सोई फूटा, ये दिल में जचा है, 
कहो इस काल से कौन बचा है ” 
करो एक धर्म जो जग सें सच्चा है॥ १ ॥। 
हुए है जो , शहनशाह जगत में, 
उन्हीं के भी नाम का चिद॒ठा कच्चा है ॥ २ ॥। 
ज्ञानी कहते हे--जो फूल खिलता है, वह कुम्हला जाता है और 
जो मठका घड़ा जाता है, वह फूट जाता है । सभाल कर रखने पर 
भी वह सदा के लिए नहीं टिक सकता । क्योकि पुद्गलमय पदार्थों 
की उत्कृष्ट स्थिति श्रसख्यात काल से श्रधिक नहीं है और जघन्‍्य 
सिर्फ एक समय की ही है। इस प्रकार जिसका जन्म हुश्रा हैं, 
वह मरेगा ही । ऐसी स्थिति मे एक के बदले दो वर ले आना हद 
दर्जे की मूर्खता ही कही जा सकती है। दुर्भाग्य से दीनो की मृत्यु 
हो जाये तो क्या होगा ? अतएवं मनुष्य को विश्वास के साथ 
उचित कर्म मे लग जाना चाहिए । शका ही शका में पड़े रहने 
से काम नही चल सकता । शकाशील मनुष्य कदापि सफलता प्राप्त 
नही कर सकता । 
पति और पत्नी जिन्दगी के साथी हैँ। उनमे पारस्परिक 
विश्वास न हो तो जिंदगी कैसे निभेगी, यह आप सोच सकते हे । 
पति को पद-पद पर आशका बनी रहे कि पत्नी कही मुझे जहर 
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कक थक 


त दे दे, और पत्नी को सदा यही सन्देह वना रहे कि पति मुझे 
त्याग न दे, तो ऐसी स्थिति में गृहस्थ-जीवन नारकीय बच जायेगा । 
उनके जीवन मे प्रमोद, आ्रानन्‍न्द का उद्रेक कहा से आयेगा ? 
उत्क्रान्ति केसे होगो ? दोनो को प्रत्येक के प्रति शंका हैं । अतः 
पति पत्नी की ठीक तरह रक्षा नही कर सकेगा श्रौर पत्नी पति 
की सेवा नही कर सकेगी । 


अतएव भद्र पुरुषों ! किसी भी क्षेत्र में अविश्वास से काम 
नही चलता है । रोगी अगर डाक्टर पर भरोसा नही करता भर 
सोचता हूँ कि शायद यह दवा के रूप में विप देकर मुझे मार 
डालेगा ; तो किस प्रकार वह दवा लेगा और स्वास्थ्यलाभ कर 
सकेगा ? 

श्राखिर जिदगी निभाने के लिए विश्वास को अपनाना ही 
पडता है । श्रद्धा के श्रभाव में कोई भी कार्य पूर्ण रूप से सफल 
नहीं हो सकता । परल्तु श्रद्धा भी दो प%रकार की हँ--सुश्रद्धा भौर 
कुश्रद्धा । कुश्रद्धा मिथ्यात्व है और सूश्रद्धा समकित है । सुश्रद्धा 
समभानें पर भी कठिनाई से आाती हैं, परन्तु मिथ्या श्रद्धा बिना 
समभाये-बुकाये अपने आप ही अड्डा जमा लेती हैँ । जीव 
मिथ्यात्व की ओर उसी तरह-स्वतः लपकता है जैसे पतगा दीपक 
पर जाकर गिरता है । मगर परिणामस्वरूप वह मारा जाता है । 

याद रखिये, दीपक पतगे को एक जन्म में ही मारता है मगर 
मिथ्यात्व रूपी दावानल अनेक जन्मों मे लोव को मारता 
रहता हू । 

इसीलिए ज्ञानी पुरुषों का कथन है कि जिसमे क्रोध, मान, 
माया और लोभ की मात्रा अधिक होती है, वह ठीक रूप से सम्य- 
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क्त्व॒ का पालन नही कर सकता ; वह तो यही सोचता है कि मुझे 
रुपये से मतलब हैं और वह चाहे कही से भी मिले और केसे भी 
मिले ! धर्म जाये तो चला जाये, उससे मुझे प्रयोजन नहीं । बस, 
पेसा आना चाहिए । 

ऐसे लोभी लोग ब्री तरह जलील होकर मरते हे । आपके 
सागर सेठ के विपय मे सुना होगा । उसके पास धन का श्रक्षय 
खजाना था | कई पीढियो के लिए वह पर्याप्त था । जैसे बहुत 
भ्रमित जलरांशि होने के कारण समुद्र सागर कहलाता है, उसी 
प्रकार अपरिमित धन होने के कारण वह सेठ भी सागर कहलाता 
था । उसने धनोपार्जन करना ही अपने जीवन का ध्येय बना लिया 
था । वहन अच्छा खाना जानता था और न खर्च करना ही'। 
किसी दोन-दुखी को दान देना भी पाप मानता था। 

सागर सेठ के चार पृत्र थे। चारो आज्ञाकारी थे । चार पुत्र- 
वधृए थी और वे श्रच्छे घरानो की थी । पिछले जन्म में उस सेठ 
ने लाभान्तराय कर्म तो तोडा था, किन्तु दानान्तराय और भोगा- 
न्तराय कर्म तीन्र बाधा था। इन कर्मों के प्रभाव से वह धन का 
दान और भोग नही कर पाता था। वह परिवार के भोगोपभोग को 
भी सहन नहीं कर सकता था। बहुए कभी चये वस्त्राभूषण धारण 
कर लेती तो उसकी छाती पर साप लोट जाता था । 

सागर सेठ साग-भाजी लाता तो सडी-गली लाता । कभी 
अच्छी चीज लाने की हिम्मत ही उसकी न होती थी । अनाज भी 
ऐसा रही लाता, जिसे गधे भी खाना पसद न करे । यद्यपि उसके 
घर मे किसी चीज की कमी नहीं थी, परन्तु कृपणता के कारण 
सब कुछ होते हुए भी कुछ न होने के हो समान था। कजूस 
मनुष्य धन की रखवाली भर कर सकता है। हि त 
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सागर सेठ की चारो बहुए विचार करती--हम कितनी श्रभा- 
गिनी हे कि ऐसे भरे-पूरे घर मे आकर भी खाली हाथ ही चली 
जायेगी । न हम अच्छा खा सकती हे, न खिला सकती है और न 
पहिन-श्रोढ सकती हे । फिर भी वधए सब कलीन थी, अतएव 
सतोप और ज्ञान्ति के साथ समय व्यतीत कर रही थी । किसी भी 
प्रकार कलह को प्रश्नय नही देती थी । 

सज्जनो | आज अनेक ऐसी स्त्रिया मिलेगी जो अ्रच्छा खाना- 
पीना-पहनना न मिलने पर दूसरा घर तक सभाल लेती हे । यदि 
ऐसा न करे तो घर को कलह का अश्रडडा तो वना ही छेती हैं । 
मगर वे सनन्‍तारिया समझती थी कि हमे जो भ्रभाव है, वह हमारे 
ही कर्म का फल है। श्रतएव घेये और सनन्‍्तोप के साथ हमें कमे- 
फल का भोग करना चाहिए और चित्त में अशान्ति नही भ्राने 
देनी चाहिए । जिनको अपने कर्मों पर विश्वास होता है, उन्हे 
जीवन को विकसित करने का कोई क कोई साधन मिल ही जाता 
है। वे सोचा करती थी कि जीवन में कभी न कभी ऐसा समय 
भी भ्रायेगा जब हम सुखी होगी, यही विचार उन्हे सान्त्वता 
देता था । 

कुछ दिनो बाद एक सिद्ध पुरुष आये श्र सागर सेठ के घर 
गये । सेठ उस समय बाहर गया था | पृत्रवधुओ ने उसका हार्दिक 
अ्तिथि-सत्कार किया और उत्तम भोजन कराया । सिद्ध पृरुष 
भोजन करके निवृत्त हुए ही थे कि सेठ लोट आया | सेठ ने उसे 
देखा तो उसका मानो सारा शरीर जल कर राख हो गया । सोचने 
लगा--यह लटेरा कहां से आ गया ! इसे मेरे घर के सिवाय 
दूसरा कोई घर ही नही मिला ! यही आ्राकर मरा ! फिर उसने 
वन्‍्सा को बरो तरह लताड़ा। कहा--न जाने किस घर की झऱ़ें मेरे 
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घर में आ गई है ! ये घर को चौपट करके ही मानेगी । मोडो 
को खिला-खिला कर मेरा घर उजाड देने को तैयार हुई है । 

सिद्ध पुरुप चला गया । जाने से पहले उसने बहुओ को भक्ति- 
भाव से सन्तुष्ट होकर एक मत्र दिया और कहा--इस मत्र को 
तीन बार जपने से तुम जहां चाहोगी, वही उड कर पहुच 
जाअञ्रोगी । 


मत्र प्राप्त कर बहुए बहुत प्रसन्‍त हुईं । उनके आनन्‍्दविहीन 
जीवन को आनन्द देने का एक साधन मिल गया। उन्होने लक्कड 
फा एक मोटठा-सा लट्ठा वतवाया | उसके सहारे उसपर बैठ मत्र की 
शावित से कभी कही श्रौर कभी कही सेर करने जाने लगी । 


किन्तु सेठ बडा होशियार था | बहुओ का जाना उससे छिपा 
ते रहा । उसने सत्त ही मन विचार किया--बहुए मत्रबल से इस 
लट्टू पर सवार होकर सैर करने जाती है, मगर कहा जाती हे और 
क्या करती है, यह पता लगाना चाहिए 4 यह सोचकर उसने उसी 
लवेकड मे एक छेंद करवाया और उसका ढकक्‍कन ऐसा बनवाया 
कि वद कर देने पर सहसा पता न लगे । 

एक प्रहर रात्रि शेष थी । चारो बहुए सैर करने की तैयारी 
कर रही थी । उसी समय सागर सेठ उस लक्कड में जा बैठा । 
ठकक्रेन बद कर दिया । फिर वहुए लककड के पास झाई और 
कहने लगी--इवसुरजी जब तक सो रहे है, हम सैर कर आावे और 
जल्दी लौट आवे । 

उन्हे क्या पता था कि बूड्ढा पहले ही रिजर्व बेक में श्राकर 
जमा हो गया है। वे लक्कड पर बैठ गई । मत्र पडते ही लक्कड 
विमान की तरह सर्र-सर् करके उड़ चला । उड़ते-उड़ते वह रत्त- 
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हीप पहुचा | वहा उसे नीचे उतारा। बहुए लक्कड से नीचे 
उतर कर सैर करने लगी और वहा के प्राकृतिक नजारे देखकर 
अपने नेत्रो और हृदय को आनन्दित करने लगी । 


रत्वद्वीप के दृश्य बडे भव्य और सुहावने थे। यत्र-तत्र नैस- 
गिक सूपमा बिखरी पडी थी। कही-कही पहाड पर से सरिताश्रो 
का श्रौर नलो का तीत्र वेग से उतरना अनोखी छटा दिखला रहा 
था । रग-विरगे पुष्प हस रहे थे और अपनी मधुर हसी से दर्शेको 
का चित्त हरण कर रहे थे । पूर्व दिशा में अश्ररुणोदय का दृश्य 
अद्भुत था। अभिप्राय यह कि वहां ऐसा प्रतीत होता था, मानो 
स्वर्ग ने घरती पर उतर कर अपना वैभव विकीर्ण कर दिया है । 

सेठ की वधुओर ने यथेष्ट विहार किया । मधुर फलो का और 
मेवो का श्रास्वादन किया। इस प्रकार अपने चित्त को प्रमुदित 
करने लगी | 

उधर सागर सेठ भी उस लक्कड़ से वाहर मिकला। इंवर- 
उधर दृष्टि दौडाई तो पता चला कि बहुए दूर चली गई है । वह 
भी इधर-उधर फिरने लगा । उसे जहा-तहा रत्नों के ढेर दिखाई 
दिये । रत्न देखते ही उसका मन बाग-वाग हो गया । उसने रतन 
बटोरना आरम्भ किया और जितने उस लकडी की थोथ में समा 
सकते थे, भर लियें। सिर्फ इतनी ही जगह शेप रहने दी, जितनी 
सिकूड कर बैठने के लिए उसे आवश्यक थी । वह उसमे उसी 
प्रकार सिकुड कर वेठ गया जैसे बच्चा मा के गर्भ मे सिकूड कर 
रहता हैं । * 

वहुए सैर करके लौट आईं । कहने लगी-अब जल्दी चलना 
चाहिए । कही सेठजी पहले ही जाग उठे तो खैर नही है । चारो 
लक़ड़े पर बैठ गई। लकड़ा उड़ने लगा । बीच में समुद्र पड़ता 
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था । जब वे समूद्र के ऊपर उड रही थी तो उनमे से एक ने 
कहा--क्या कारण है कि श्राज लकडा भारी मालम होता है । इसी 
कारण धीरे-धीरे चल रहा है। इस चाल से चलते रहने पर तो 
लडाई हुए बिना न रहेगी । 

दूसरी ने हँस कर कहा-मौसिम आने पर हजारो पत्ते पेडो 
मे लगते हे और आने पर भड जाते है । मगर हमारे शवसुर साहब 
का मौसिम न जाने कव श्ाने वाला है | 

तीसरी बोली-हमारे पिताजी ने तो अच्छा ही घर देखकर 
दिया था, किन्तु दुर्भाग्य हमारा कि सूख नही मिला । 

चौथी ने कहा-किसी को दोष देना नादानी है । जो कुछ होता 
है, अपने ही कर्मो से होता है । मनुष्य अपने अ्रनिष्ट के लिए किसी 
दूसरे को दोषी ठहराता है और आप साफ बच जाना चाहता हैं । 
वह अपने ऊपर उस अनिष्ट का उत्तरदायित्व नही छेना चाहता । 
परन्तु यह उसका भ्रम हैँ । एक का श्रनिष्ट कोई दूसरा नही कर 
सकता । 

पहली फिर बोलो-मगर«इस शास्त्रार्थ मे ही समय निकल 
जायेगा और घर पहुच कर उत्तर देना मुश्किल हो जायेगा । 

दूसरी ने कहा-वात तो ठीक हैं| श्रच्छा हो, इस लकडे को 
छोड दिया जाये और दूसरा ले लिया जाये । 

तीसर्ी-मगर दूसरां दिखाई दे तब न ? 

यह बाते हो ही रही थी कि सयोगवश उन्हे समूद्र मे एक पटिया 
बहता दिखाई दिया। वह किसी जहाज के टूटने से अलग होकर 
वहता चला आ रहा था । 

उसे देख कर एक ने तो कहा-वह रहा दूसरा पटिया ! इसे 
छोड़ो और उसे पकड़ो । ह 
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शेप ने भी कहा-ठीक है, ठीक है । 

सब बहु की वाते सुन कर सागर सेठ के प्राण सूखे जा रहे 
थे। जव उसे प्रतीत हुआ कि इन्होने इस लकडे को समूद्र मे छोड 
देने का सर्वसम्मत निर्णय कर लिया है, तो उससे न रहा गया । 
श्रपने प्राण बचाने के लिए उसने कहा-'बहुओ ' भीतर में हु ।' 

में ह” की श्रावाज सुनते ही वे बुरी तरह घबरा गई | उन्होने 
सोचा-इससे तो भूत ज्ञात होता है | 

उन्होने हडबडा कर उस लकडें को छोड दिया और तख्ते पर 
सवार होकर घर पहुची । सागर सेठ सागर मे निमग्न होकर पाताल 
लोक में जा पहुचा और कई सागर की उम्र पाकर नरक की यातना 
भूगतने लगा । 

सागर सेठ दुर्गेति का पात्र बना, क्योकि उसकी अन्तरात्मा 
ग्रति लोभ-लालच से ग्रसित थी । घर में सब कुछ होते हुए भी 
उसने कुट्म्वी जनो को तरसाया और दुखी किया । 

बहुए घर पहुची तो इवसुर साहब का कही पता नहीं चला। 
पता चलता भी तो कैसे चलता ? वह अब इस ससार में कही थे 
ही नहीं । 

कुछ समय पश्चात्‌ घूमते-फिरते एक ज्ञानी गुरु वहा पहुंचे । 
सागर सेठ के चारों लडके उनके दर्शनार्थ गये । लठकों ने उनसे 

' झपने पिता के विपय मे प्रश्न किया | तव गुरु जी ने सारी रामकहानी 

सुनाई । अन्त में कहा-अ्रव वे लौटकर थ्राने वाले नही है । श्रतिलोभ 
के कारण वे सागर में डूब कर मर गये हे । 

सज्जनों ! कहने का अभिप्राय यह है कि जिसके जीवन में 
अतिलोभ होता है, उसे समकित की भी प्राप्ति नहीं होती । जिस 
धन का उपार्जन करने और सरक्षण करने के लिए मनुष्य दिन राते 
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एक कर देता है और जीवन के समस्त सुखो का भी परित्याग कर देता 
है, वह नाशमान्‌ है । वह किसी भी समय मनुष्य को धोखा देकर 
चला जाता है। मनृष्य उसके लिए रोता है, बिलखता है, ढुखो होता 
है । परन्तु धत को धनवान्‌ की जरा भी परवाह नही होती । कदाचित्‌ 
धन न जाये तो मनुष्य ही उसे छोड कर चल वसतो है । इस प्रकार 
चाहे धन धनी को छोडे भ्रथवा धनी धन को छोडे, परिणाम एक 
ही होता है। प्रत्येक दक्ा मे घती को परिताप होता है । ऐसी 
हालत है धव्र की ! 

नीतिकार ययार्थ ही कहते हे -- 

वित्तवानू को हि लोकेउस्मिन्निद्िचतः कुत्रचिद्‌ बसेत्‌ । 

भ्रपि स्वप्नेडपि तस्थास्ति, भय राजादिजं महान्‌ ॥। 

बेचारा धतवान्‌ कहो भी शान्ति से नही रह सकता। उसके 
लिए सारा ससार भय का स्थान हैं। जब जगता है तब भी उसे 
राजा आदि का डर लगा रहता है और जब सोता है, तब भी उसे 
भयभीत करने वाले स्वप्त आया करते है| इस प्रकार धन सदैव 
प्रत्येक दशा में भय और वेचैवों ही उत्पत्न करता है। दूसरे 
विद्वान्‌ ने कहा है--- 

जनयन्त्यर्जनने दुःखं, तापयन्ति विपत्तिबु । 
मोहयन्ति च सम्पत्तो, कथमर्था: सुखावहाः ॥ 

इस विद्वान की समझ में ही नही आता कि धन सूखदायी किस 
भरकार हो सकता है ! प्रथम तो धन का उपाजेन करना पडता 
है। उपार्जन किये बिना वह मिलता नही। और धनोपजेन में 
कितना दुःख होता है, यह बात आप भलीभाति जानते है । कभी- 
कभी तो घन के लिए प्राणो को भी सकट मे डालना पड़ता हूँ । 
इस प्रकार की कठिताई से धव कमा भी लिया तो वह सदा ठहरता 
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नही । मौका आते ही किसी बहाने खिसक जाता हैं। उस समय 
भी घनवान्‌ को ऐसी वेदना होती है, जैसे प्राण चले गये हो । कहा 
जा सकता है कि जब तक धन रहता है, तव तक तो उससे सुख 
मिलता ही है ! पर अपनो मौजूदगी में वह मनृष्य को मूढ बनाता 
है, चिन्तित रखता है । इस तरह किसी भी स्थिति में वह सूख 
नही देता । फिर भी आइचर्य हैं कि दुनिया धन को ही भगवान्‌ 
समभ रही हैं 

सज्जनो ! इस भौतिक धन के बदले यदि शास्त्रस्वाध्याय रूप 
धन का सचय करो तो आश्रापका महान्‌ कल्याण हो । यह धन कभी 
नष्ट नही होता श्ौर सम्यकत्व की प्राप्ति कराता है। एक पद का 
अध्ययन करने वाला भी अनेक पदो को ग्रहण कर लेता है। अतएवं 
सूत्रों का अध्ययन करके आत्मा का कल्याण करो । 


व्यावर है 
१२-६-५६ 


$ & $ 
सम्यक्त् की भूमिकाएँ 
वीरः सर्वसुरासुरेन्द्रमहितों बीरं बुधाः संश्िता:, 
वीरेणाभिहतः स्वकर्सनिचयों, वीराय नित्यं नमः । 
वीरात्तीर्थमिदं प्रवृत्तमतुलं॑ वीरस्यथ घोरं तपो, 
वीरे श्रीधृतिकीतिकान्तिनिचय. है वीर ! भद्रं दिश ।। 
>< >< ४०८ 
अहंन्तो भगवन्त इन्द्रमहिता सिद्धाइच सिद्धिस्थिताः, 
आ्राचार्या जिनशासनोन्नतिकराः पुज्या उपाध्यायकाः । 
श्रीसिद्धान्तसुपाठका मुनिवरा रत्नत्रयाराधका:, 
पञचेते परमेेष्ठिन प्रतिदिव कुवेन्तु नो सडुगलम्‌ ॥॥ 
उपस्थित सुज्ञ आत्माओ ! 
व्याख्यान का प्रधान विपय सम्यक्त्व है। सम्यर्दशत के 
विपय में कई दिनो से विवेचन करता आ रहा हू । यह विषय 
बडा महत्त्वपूर्ण हे, श्रतएव इस पर विस्तार से प्रकाश डाला जा 
रहा है । जीव, अजीव, पृण्य, पाप, आख््रव, सकट, निजेरा, बन्ध 
और मोक्ष--ये नौ तत्त्व हे । प्रत्येक मुमुक्षु के लिए इन तत्त्वो को 
जानना आवश्यक है, परन्तु इनका यथार्थ ज्ञान सम्यक्त्व पर ही 
निर्भर है। दर्शन शुद्ध हूँ तो तत्त्वो का ज्ञान भी शुद्ध होगा । और 
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दर्शक अशुद्ध है तो तत्त्व ज्ञान भी अशुद्ध ही होता है । ज्ञान की 
अशुद्धता में चारित्र शुद्ध हो ही कैसे सकता है ? जब चारित्र शुद्ध 
न होगा तो मुक्ति की प्राप्ति भी न हो सकेगी। इस प्रकार 
सम्यग्दर्गव ही समस्त कल्याण का मूल है । 

इजिन सीधा चलता हैं तो डिब्बे भी सीधे चलते है और 
यदि इजिन मुड़त। है, वाका-टेढा चलता है, तो उससे सम्बन्धित 
डिब्बे भी टेढे-वाके ही चलते हे । प्रत्यक्ष देखते हे कि जिस शोर 
इजिन की गति होती है, उसी श्रोर डिब्बों की भी गति होती है । 
इस प्रकार डिब्बों की सीधी या घुमावदार गति इजिन की गति पर 
निर्भर है । इजिन सुरक्षित है और ठीक तरह चल रहा है तो डिब्बे 
भी उसके पीछे ठीक तरह चलते हैँ । यदि इजिन नदी में गिर जाता 
है या दूसरे इजिन से टकरा जाता है अथवा पटरी से उतर जाता 
हैँ तो उसके साथ डिब्बों की भी दुर्दशा होती है । 

सम्यग्दर्गन भी इजित के समान हैं | शेप सव घामिक क्रियाएं, 
अनुष्ठान और साधनाए डिब्बों के समान हैँ । जैसा दर्शन होगा, 
बसी ही क्रियाएं होगी | दशेन रूपी इजिन यदि सीधी गति से आा 
रहा है तो क्रियाए भी सव सीधी ही चाल पर चलेगी । इजिन में 
गडवड पड जायेगी तो डिव्बो की गति भी ग़ड़बड में पडे विना 
नहीं रहेगी । सभी सम्यग्‌ साधनाए सम्यर्दर्शन से साथ जूड़ी हुई 
हैं। भ्रतएवं सम्यग्दर्शन रूपो इजिन अगर उलटी गति में चला 
जायेगा तो समस्त क्रियाएँ भी उल्टी हो जायेगी । उस हालत में 
सभी क्रियाएं मिथ्या होगी और वे भवश्रमण का कारण होगी । 
उनसे मूवित नही मिल सकेगी। इजिन और डिब्बे अपने निश्चित 
लध्य पर नही पहुच पायेगे । मिथ्यात्व की स्थिति में क्रियाए मोक्ष 
में साथक होने के बदले बाधक वन जाती हे । वे मोक्षमार्ग को 
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भ्रवरुद्ध करने के लिए चट्टान की भाति भ्रढकर खडी हो जाती है 
और मनृष्य को मोक्ष की ओर आगे नहीं बढने देती। ऐसे जीव 
को ससार में ही परिभ्रमण करना पडता हैं। वही क्रियाए मोक्ष 
की ओर आगे बढा सकती है जो सम्यर्दर्शन से सम्बद्ध होती हे । 
इसी कारण में आपको बार-बार चेतावनी दे रहा हु कि--हे भव्य 
जीवो ! सम्यक्त्व प्राप्त करो, सम्यकक्‍त्व को निर्मेल बनाओ और 
सम्यकतव को मलीन करने वाले विचारों और कार्यो से बचो । 
सम्यग्दर्शन के बिना आत्मा का काम चलने वाला नही है । 

भगवान्‌ नें श्रात्मा के विकास की श्रपेक्षा चौदह स्थितियाँ 
बतलाई हे और ससार के समस्त प्राणी उच चौदहू अवस्थाओ में 
ही समाविष्ट हो जाते है । शास्त्रीय परिभाषा मे उन्हें चौदह गुण- 
स्थान कहते हें । उनसे से प्रथम गृणस्थान में सम्यक्त्व का भ्रभाव 


होता है ग्रथवा यो कहिये कि जब सम्यक्त्व का सर्वथा अ्रभाव होता 
हैं, उस समय की जीव की स्थिति प्रथम गुणस्थान कहलाती है । 
दूसरे गृणस्थान में सम्यग्दशन होता तो है, परन्तु पतनोन्मुख 
होता है । बुझते हुए दीपक की धीमी-घधीमी होती हुई लौ के समाव 
होता है | जो प्रकाश अभी-श्रभी गुल होने वाला है, जो अधेरे को 
लेकर आा रहा है, जिसके पीछे अधकार खिचा हुआ चला श्रा रहा 
है, उस प्रकाश के समान हैं। दूसरे गृणस्थान वाला जीव ज्षीघ्र 
ही प्रथम गृणस्थान मे पहुच जाता है। यह पतन की दशा का 
गुणस्थान हैं। उस समय जो सम्यक्त्व होता हैँ, वह ऊपर से नोचे 
गिरने वाला है । जो जीव सम्यक्त्व को ऊचाई पर, शिखर पर और 
हिमालय की उच्च चोटी पर खडा था। वहाँ मिथ्यात्व रूपी 
सम्भावना का भोका लगा और उसी समय नीचे की ओर गिरने 
लगा। अभी वह ज़मीन पर नही पहुचा हँ--अ्धवीच में है। इस 
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प्रकार चोटी से गिरने के पश्चात्‌ और भूमि तक पहुचने से पहले, 
बोच की स्थिति है । यही सास्वादन गुणस्थान कहलाता है । इस 
गूणस्थान का जीव समकित्त से च्यूत हो गया है, परच्तु मिथ्यात्व 
तक पहुचा नही है --पहुचने की तैयारी में हूँ । 

सज्जनो ! वायु में कितनी प्रचण्ड शक्ति है ”? इस वायु ने 
सम्पूर्ण पृथ्वी को अपने आधार पर टिका रक्‍्खा है । परन्तु यह सब 
बाते भास्त्र को पढने और सुनने से मालूम होती हैं। शास्त्रकारो 
ने कोई विषय अ्रछता नहीं छोडा हैं। आपकी बृद्धि नमदा-बूद्धि 
हैं। श्राप सुनते और भूल जाते हे । नमदा का स्वभाव हैँ कि उसके 
ऊपर पैर रक्‍्खो तो वह दव जाता है और पैर हटाश्रो तो फिर 
उभर श्राता है। यानी उसे बेठते और उठते देर नही लगती । 
किन्तु धोड़ा-सा वोभ पड़ते ही जो दब जाता है, वह सख्त चीज 


ही क्‍या है ! 


तो वडी कठिनाई से जीव दर्शनमोहनीय कर्म का उपशम या 
क्षयोपणम करके चौथो मज़िल (गृणस्थान) पर पहुचा है । उस 
ऊचे शिखर से वह विश्व के विमोहक दृश्य देख रहा हैं। आत्मा, 
परमात्मा, नरक, स्वर्ग आदि सभी चीजो का उसे ठीक-ठीक प्रति- 
भास होने लगा है । वह उस जगह पहुंच कर अलोकिक श्रात्मानन्द 
की अनिर्वचनोय अनुभूति कर रहा है। सम्यवत्व प्राप्त करके 
आत्मविभोर हो गया है । उसे ऐसा श्रनुभव हुआ्ना है, जेसे भूखे को 
भोजल, प्यासे को पात्ती और भूले हुए को रास्ता मिल जाने पर 
होता हैं । उसके आहलाद की कोई सीमा नहो है । 


आत्मा में जब सम्यक्त्व का आविर्भाव होता है, तो आत्मा का 
सारा स्वरूप ही परिवर्तित हो जाता है । उस अवस्था का गब्द- 
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चित्र मे कैसे आपके सामने रक्‍्खू ! वह तो गृगे का गुड है । 
उसका रसास्वादन हो सकता हैँ, कहा नही जा सकता । सम्यकत्व 
की दशा से आत्मा की निष्ठा, दृष्टि और सृष्टि ही कुछ और की 
श्रौर हो जाती है ! उसके जीवन का चित्र अनायास ही बदल 
जाता हैँ । 

इसके विपरीत, जब तक आत्मा में सम्यग्दर्शन उत्पन्त नहीं 
होता, तब तक आनन्द का उद्रेक भी नहीं होता । दवा दो-चार 
घटा श्रन्दर टिक जाये तो उसका असर मालूम होता है , मगर<- 
कभी-कभी उसका टिकना हो मुश्किल होता है। जी मिचलाने 
लगता है और वमन होकर दवा बाहर निकल जाती है तो उसका 
कूछ भी अ्रसर नही होता । 

हा, जो जीव सम्यग्दशेन पा लेता है, वह चौथी मजिल पर 
अर्थात्‌ चतुर्थगूण स्थान मे पहुच जाता है । वहाँ वह शिखर पर चढ 
कर आत्मीय नजारे देख रहा है । किन्तु बागड से उठी हुई आधी 
के तीन्न फोके ने उसे नीचे गिरा दिया । सज्जनों ! रेत की वह 
काली-पीली आधी भी क्या गज़ब ढाती है, उसका प्रत्यक्ष नजारा 
अब भी मेरी श्रांखो के सामने तैर रहा हैं। में दिल्‍ली के निकट 
लुहारा सराय नामक नगर में गूरु महाराज के साथ था। करीब 
, पांच बजे सन्ध्या के समय की बात है । ऐसी जोर की आधी आई 
कि उसने दिन को भी रात बना दिया। रात्रि में दीपक; लालठेन 
और गैस के प्रकाश से दीख जावा है, किन्तु उस आधी मे उपरोक्त 
सारे प्रकाश बेकार सिद्ध हुए । उस अबड में दिनकर का प्रकाश 
बिलकूल घु घला पड़ गया और यही मालूम न होता था कि सूर्य 
कहा है और कहां नही है| स्वयं का हाथ तक तजर नही आता था। 
सेकड़ो पशु रास्ता न मिलने से कुओ में गिर-गिर कर मर गये । 
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पक्षियों की तो वात मत पूछिये । उनके लिए जैसे प्रलयकाल 
उपस्थित हो गया। यहा तक की मनुष्यों की भी मृत्यु तक की 
नोवत झा पहुची । उस रोज की आधी ने रात को भी मात कर 
दिया । जहा बअ्रभी-अ्रभी प्रकाश थां, वहा क्षण भर में श्रधेरा ही 
अ्धेरा चारो ओर व्याप्त हो गया । पशु, पक्षी मनुष्य आदि अ्रभी- 
श्रभी दृष्टिगोचर हो रहे थे, किन्तु देखते ही देखते श्रचानक 
तमोभूतमिदं जगत्‌ हो गया, श्र्थात्‌ सारी सृष्टि श्रधका रमय हो गई । 

उस आधी की एक विशेषता तो यह थी कि उसने शब्द श्रुति 
को भी रोक दिया था । कोई किसी को आवाज दे तो वह भी 
ठीक सूनाई नही देती थो । उस आधी ने गजब ढा दिया । उससे 
हजारो पशुओ ओर मनुष्यो को हानि पहुची । 

सज्जनो ! जब द्रव्य-श्राधी ने भी ऐसा प्रलय मचा दिया तो 
जहा मिथ्यात्व की श्राधी उठे वहा आत्मिक धन की अपार हानि 
होना स्वाभाविक ही हैं । आत्मा की ज्योति का नष्ट हो जाना और 
अजानान्थकार छा जाना भी स्वाभाविक हैँ । मिथ्यात्व की इस 
भाव-आधी में एकेन्द्रिय, ह्ीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय और असज्ञी 
पचेन्द्रिय जीवो का तो कहना ही क्‍या हैँ, चार ज्ञान और चौदह 
पूर्वे के पाठी भी, जो सूर्य के समान होते हे, उनका भी प्रकाश 
फेल हो जाता है श्रीर वे भी अपने पद से भ्रष्ट हो जाते है । साधारण 
प्राणियों का तो कहता ही कया हैं ? सूर्य के समान दिव्य प्रकाश 
जिनके ज्ञान का होता है, उनके प्रकाश को भी वुभते देर नही लगती 

इस प्रकार सम्यक्त्व की प्राप्ति और रक्षा होना मामूली वात 
नही है । उसकी प्राप्ति के लिए बडी तैयारिया करनी पड़ती हे 


ओर कदाचित्‌ प्राप्त हो जाये तो रक्षा के लिए भी सतर्क और 
सावधान रहना पड़ता हे । 
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सतकंता में तनिक कमी हुई कि प्राप्त सम्यक्त्व के चले जाने 
में देरी नही लगती । सम्यक्त्व प्राप्त होने पर मनुष्य उन्नति के 
शिखर पर आरूढ हो जाता है, परच्तु मिथ्यात्व रूपी वायू का भोंका 
लगता हैँ तो वह उस शिखर से नीचे आने लगता है । 


चतुर्थ गुणस्थानवर्ती जीव ने दर्शनमोहनीय कर्म का क्षय, 
उपशम या क्षयोपशम किया । इस कारण उसे सम्यक्त्व की प्राप्ति तो 
हो गई। परतु चारित्रमोहनीय का क्षयोपक्षम श्रादि न होने के कारण 
इस गुणं॑स्थान वाले को चरित्र की प्राप्ति नही होती । यह स्वाभाविक 
ही है । जिस-जिस वस्तु के दाम दिये जाते है, वही बाजार से खरीदी 
जा सकती हैँ । दूसरी वस्तु कंसे मिल सकती है ? 

तो दूसरा गुणस्थान पडिवाई का होता है । जो जीव चौथे 
गृणस्थान से गिर गया है श्र पहले तक पहुचा नही है, इस बीच 
की अवस्था का नाम ही सासादन या सास्वादन गृणस्थान है । जैसे 
एक फल वृक्ष से टूट गया पर जमीन तक नही पहुचा--श्रधबीच में 
होता है, उसी प्रकार सम्यक्त्व और मिथ्यात्व की अ्रधवीच की 
अवस्था ही सास्वादन गृणस्थान कहलाती हैँ । उदाहरणार्थ--किसी 
ने खीर-खाण्ड का भोजन किया । पित्त का प्रकोप होने से वह वमन 
होकर निकल गया । परच्तु जब ओठो पर जीभ फेरता है तो अरब 
भी उसका थोड़ा-सा स्वाद आता है । हा, तो-चार बार जीभ फेरने 
के परचात्‌ वह भी मिट जाता है। इसी प्रकार जो व्यक्ति चौथे 
गणस्थात् से सम्यक्त्व रूपी खीर-खाण्ड का भोजन कर चुका था, 
वह उस सम्यक्त्व का वमन कर चुका है। उसे अब “पहले जंसा 
स्वाद नही आ रहा है। उसके भिथ्यात्व का जोर बढता जा रहा 
हैँ । वह निश्चित रूप से मिथ्यात्व की स्थिति में पहुचेगा । 
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कंदाचित्‌ चौथे गृणस्थान से जीव नहीं गिरता है तो उसका 
सम्यक्त्व॒बढता जाता है--विशुद्ध होता जाता है और क्रमशः 
विशद्धतर श्रोर विशुद्धतम होता जाता है। क्षायिक सम्यक्त्व की 
प्राप्ति होने पर आत्मा का पालन सदा के,लिए रुक जाता हूं । 
क्षायिक सम्यक्‍त्व आत्मा को ऊरध्वंगामी बनाता है । वह मोक्ष प्रदान 
करने वाला है । 


इस प्रकार चौथा गुणस्थान श्रविरत सम्यग्दृष्टि का है। पर 
उसे प्राप्त करने के लिए भी भारी साधनों की आवश्यकता है। 
साधन के बिना कोई साध्य प्राप्त नही होता । सम्यक्त्व की स्थिति 
या चौथा गुणस्थान प्राप्त करने के पहले पाच लब्धिया प्राप्त करती 
पडती हे। अर्थात्‌ जिसे माल लेना है, उसे पहले पॉकेट मे दाम 
लेने होगे । बिना दाम माल नही मिलेगा । दाम लिये बिना चले गये 
ओऔर दूकानदार से कहा--माल दे दो साहब ! उसने कहा--लीजिये 
साहब, जो पसद हो ले लीजिये | इसके दाम इतने और उसके दाम 
इतने लगेगे । यदि उस समय आप कहेगे--दाम तो नही है साहव ! 
तो दृकानदार साफ कह देगा--तशरीफ ले जाइये साहव ! पैसों के 
बिना माल नहीं मिलता । 


सज्जनों ! यहा ती लिहाज से, दार्म से या दवाव से उधार भी 

मिल जाता है । कितने ही श्रफसर लोग रिग्वतखोरी में भी माल 

ले जाते है । परन्तु दाम दिये बिना माल लेना शिप्टाचार नही हैं । 
इस हाथ देता और उस हाथ लेना ही मिष्टाचार का तकाजा हैं । 

तो वाजार में जाओगे तो पहले दामो की ग्रावदयकता होगी । 

इसी प्रकार सम्यक्‍त्व रूपी रत्न खरीदने के लिए भी बहत मल्य 

* चुकाना पड़ता हूँ । वहां किसी के लिहाज़ से काम नहीं चलता और 
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न किसी का रोब-दाब ही काम आता है। सम्यक्त्व रूपी रत्त तो 
कीमत चुकाने पर ही मिलेगा । वह कीमत है पाच लब्धिया । बस, 
दाम दो और माल लो । माल की कमी नही है, कमी है तोनदामो 
की हैं। नकदी का सौदा है । तो जो पाच लव्धि रूपी कीमत चुका 
सकता है, वही सम्यक्त्व रूपी महामुल्य मणि खरीद सकता है। 
जो नंगमनगा है, वह बाजार में जेवर, कपडे, मिठाई, फल आदि 
तरह-तरह की वस्तुए देख रहा है श्र लेना भी चाहता है, किन्तु 
दाम के अभाव में कुछ भी वही ले सकता | लेने का प्रयत्न करता 
है तो दुतकारा जाता है । अलबत्ता उसे वह चीजे मिल सकती हे 
जो सडी-गली समझ कर सडक के किनारे फेक दी जाती है । वह 
मिथ्यात्व रूपी सडी चीज पा सकता है । 

किसान खेत में बीज डालने से पूर्व जमीन को तेयार करता 
हैं। यह आवश्यक है, जमीन ही तैयार न होगी तो बीज कैसे बोयेगा ? 
बोयेगा तो कैसे उगेगा ? 

रगने से पहले कपडे को धोना पडता है | कृइती लडने से पहले 
पहलवान को अखाड़ा तैयार करना पडता है। न करे तो हाथ-पैर 
टूट जाये। इसी प्रकार मकान बनाने से पूर्व उसका नक्शा बनवाना 
आ्रावश्यक हैं । इसी प्रकार सम्यकत्व प्राप्त करने से पहले भी शुद्धि 
करती पडती है । भूमिकाशूद्धि के विना कार्य नही होता । 

चेथे गूणस्थान की ग्राप्ति पाच लब्बियों वाले को ही होती है 
वे पाच लब्विया इस प्रकार हे--( १) क्षयोपशम लब्धि, (२) 
विशुद्ध लब्धि, (३) देशना लब्धि (४) प्रयोग लबव्धि और 
(५) करण लब्धि । 

(१) क्षयोमशम लब्धि--श्राठ कर्मों का जो रस है, फल है, 
परिणाम है, विपाक हैँ, नतीजा या असर है,, उसका सनन्‍्द होकर 
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उदय में आना क्षयोपशम लबव्धि हैं । जहा रस की तीत्रता होती 
हैँ, वहा चौथे गृणस्थान की प्राप्ति नही होती । मदिरा में अगर तेज 
मादकता हैँ, विस्फोटक नशीला परिमाण है, तो उसे पीकर मनृष्य 
भान भूल जाता है श्र ज्यो-ज्यो नशा कम होता जाता है, बुद्धि 
निखरती जाती है। वस्तुस्थिति का भान बढता जाता हैं और वह 
समभने लगता है कि यह मेरी माता है और यह मेरी बहिन, पुत्री 
या पत्नी है। मगर शराब का रस जव तीक्न होता है तो, मेने स्वयं 
देखा है कि, मनुष्य अपने माता, पिता, वहिन, भाई श्रादि के सामने 
भी नगा हो जाता है। इसी प्रकार कर्म रस की तीत्रता में वेभान 
हुआ जीव सम्यक्त्व प्राप्त नही कर सकता । अतएव सम्यक्त्व प्राप्त 
करने के लिए कर्मो के तीव्र रस को मनन्‍्द करना पडता है । 


तेज दराव में एक लोटा पानी डाल दो तो नशा कम हो जाता 
हूँ | दूसरा लोटा डालने से और भी कम हो जाता है । इसी प्रकार 
आत्मा में ज्यो-ज्यो विवेक रूपी पानी डाला जायेगा, त्यो-त्यो कर्मो 
का रस मन्द और मन्दतर होता जायेगा । इस प्रकार कर्मो के रस 
का मद हो जाना क्षयोपशम लब्धि हैँ । 


(२) विशुद्ध लब्धि--दूसरी लब्धि विश्ृद्ध लब्धि है । पहली 
लव्धि प्राप्त होने पर आत्मा मे एक प्रकार की अव्यक्त-सी ज्योति 
जागती है । किचित्‌ विशुद्ध भाव उभरने लगते है । इस विशुद्ध के 
कारण सातावेदनीय की प्राप्ति हैं । असातावेदनीय के कारण जीव 
पहले झ्राकुल-व्याकुल हो रहा था । पहली लब्बि में कर्म-रस को 
मन्द करने के कारण वह व्याकूलता कम हो गई और सतावेदनीय 
का अनूभव होने लगा। उसे श्रव यत्र-तत्र सातावेदनीय के कण 
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३ । कदम-कदम प्र आनन्द का ही वातावरण 
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फंल्रा होता है । इस प्रकार जब सातावेदनीय से साता मिलती है 
तो आत्मा में विशुद्ध भाव उत्पन्न होते हे । धर्म के प्रति अनुराग 
उत्पन्त होता हैं । भ्रसाता की स्थिति में देव, गूर और धर्म, सभी 
कुछ विस्मृत-सा हो जाता है । 

जीद नगर की बात है कि हमारे चातुर्मास में वहाँ के भाइयों 
ने पौषध आदि तपस्या कर रवखी थी । उन दिनो तपस्वी श्री 
निहाल चद महाराज की हासी शहर में ४० दिनों की तपस्या चल 
रही थी । उस समय जीद में एक सेठ जी ने भी बेला किया था । 
शाम के समय जब उन्हे जोर पडा तो हमसे कहने लगें--धन्य हे 
तपस्वोजी महाराज, जिन्होंने चालीस दिनो की तपस्या की है ! 
दूसरे दिन उन्ही सेठ ने दया (छ काया) ब्रत किया जिसमें पाप 
क्रियाओं का त्याग होता है किन्तु पवित्र भोजन खा सकता है। रात 
को उस सेठ को खूब गहरी नींद शाई। तब मेने कहा--लालाजी 
ग्राज तपस्वी जी की याद नही आई ? 

लालाजी बोले--प्राज लेटरवौक्स भरा हुश्ना है । तपस्त्री जी तो 
भूख में याद आये थे | कहा भी है -- * 

दुख में सुसिरत सब करे, सुख से करे न कोय । 
जो सुख में सुसिरद् करे, दुख काहे को होय ? ॥ 

जब दुख आता है तो अगले-पिछले सभी देवता, गुरु, पूज्यजी 
महाराज, शान्तिनाथ भगवान्‌ और गुरुती जी की याद श्रा जाती 
है ओर जब दु ख निकलता जाता है तो फिर कोई याद यही आता। 
सुख के समय धर्म भी भल जाता है| हा, कोई माई का लाल होता 
हैं जो सूख भे भी देव, गुरु और धर्म को याद रखता है।, 

तो पहली लब्धि से सातावेदनीय प्रकट होता है और उससे 
आत्मा को शाच्ति एवं राहत मिलती है। धर्म के श्रति प्रीति का 


श्ड्ड प्रेमसुघा सातवा भाग 





भाव उत्पन्त होता है और फिर गरु, देव और धर्म के प्रति श्रद्धा 
भी होने लगती है । 

दुखी जीव अपने दुख से ही फर्सत नहीं पाता। कोई उच्च 
कोटि का साधक ही दुख पड़ने पर धर्म का स्मरण करता है ; 
अन्यथा सव प्राय पथश्रष्ट हो जाते है । 

हा, तो अन्तरात्मा में धर्म का राग उत्पन्न होता हैं। धर्म उसे 
प्रिय लगने लगता है, धर्मी पुरप भी प्रिय लगते है झौर धर्म की 
बात सुनकर और धर्मकार्य देख कर उसका हृदय गदगद हो जाता 
हैं। यह विशुद्ध लब्धि हुँ । सम्यकत्व प्राप्ति के लिए यह भी 
श्रावश्यक है । 

(३) देशनालव्धि---तीसरी देशनालब्धि है। कथन करना, 
बोलना या उपदेश देना देशनालव्धि है । 

जब जीव दूसरी लब्धि प्राप्त कर लेता हे तो उसकी श्रात्मा 
काफी पवित्र हो जाती है । 


वहिनो ! शायद यह आध्यात्मिक कथन आपकी समझ में न 
थ्रा रहा हो, फिर भी श्रापके लिए यह हितकारक ही है। गारुडी 
मत्रवादी जिसे सर्प ने काठा हो उसे मत्र सुनाता हैं) वह मत्र के 
शब्दों को समझ नहीं सकता ; तथापि मंत्र उसके जहर को उतार 
देता है । उसी प्रकार श्रद्धापूर्वक यह कथन सुनने से आपका भी 
मिथ्यात्व रूपी जहर उत्तरेगा । 

धर्मानराग श्रेष्ठ राग है। यह श्ात्मा को प्रशस्त रग में रंग 
देता हैं और कृतक्ृत्य बना देता है । श्रोर-और रंग तो अनेक वार 
चढ़ चुके हे, परन्तु उनसे आत्मा का कुछ कल्याण नही हुआ । धर्म 
का रग एक वार भी पूरी तरह चढ़ जाता हैँ तो निहाल कर देता 
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है । मगर इस रग का चढना ही कठिन हैं । धर्मराग वीतरागता की 
ओर ले जाता है । फिर भी बहुत सारे लालबुभक्‍्कडो ने, हठाग्रहियों 
और दुराग्रहियो ने सब प्रकार के रोगो को एक ही रूप दे दिया है । 
चोर और साहूकार को एक ही पक्ति मे खडा कर दिया है। 

_ ' सज्जनो ! धर्मराग प्रदस्त है, प्रशसनीय है । धमेराग आये 
विना सम्यग्दशन की प्राप्ति नही होती । जिसके अ्रन्तःकरण मे धर्म 
के प्रति उपेक्षा है, उदासीनता है, उसे धर्म की और सम्यक्त्व की 
प्राप्ति नही हो सकती । धर्मराग सम्यकत्व की प्राप्ति का कारण है 
और सम्यकत्व काये है। 

कहा जा सकता हैँ कि हम तो गेहू आटा आदि को कोई महत्त्व 
नही देते, वनी-वनाई रोटी को ही मानते हैँ । परन्तु रोटी आती 
कहा से है ? क्या बनी-बनाई रोटी शझ्राकाश से टपक पडती है ? 
नही ! जो रोटी को मानता हैं उसे जमीन, वरतन, चकलौठा, 
चूल्हा, तवा ,रसोइया आदि कारणो को भी मानना चाहिए, क्योकि 
ह सभी रोटी बताने में निमित्त होते हे, सहायक बनते हैं और इनकी 
सहायता के बिना रोटी नही बन सकती । हा, यह बात अलग है 
कि सब पदार्थ अपने-अपने स्थान पर है । रोटी तैयार होने मे किसका 
कितना हिस्सा है, यह विवेक किया जा सकता हैं। किन्तु इनमें से 
किसी वस्तु से इन्कार करना मिथ्यात्व है। इनको माने विना व्यवहार 
भी तो नही चल सकता । 
आशय यह है कि पहले धर्म के साधन जूटाने , पडते हें । बीज 
बोनें से पहले जमीन जोत-जोत कर मुलायम करती पडती है । 
स्यालकोट में मेरा चौमासा था। वहा की जैन बिरादरी बहुत 
बडी थी । वहा के लोगो ने विचार किया कि इस वंसान धर्म 
स्थानक से हमारा काम नहीं चलता । इसमें हम जन लोग. ही 
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अगर खडे-खड़े भी सब व्याल्यान सूचना चाहे तो नहीं समा सकते । 
तो फिर अजैन भाइयो को जिनवाणी का लाभ किस प्रकार पहुचा 
सकते हैं ? यह सब सोचना, उसका उपाय करना और अपनी 
तकलीफ रफा करना गृहस्थो का काम है । जिसे व्यापार बढाना है, 
फैलाना है, उसे माल रखते के लिए दूकान भी बडी चाहिए । अगर 
परिवार बडा है तो रहने को मकान भी वडा होना चाहिए। 
व्यापारी अ्रपचा व्यापार तो बढाना चाहता है, मगर दुकान नहीं 
वडाना चाहता तो उसका व्यापार भी हमगिज़ नहीं वढ़ सकता । 

मगर कुछ लोग ऐसे सकीर्ण विचार वाले है कि उन्होने समाज 
के विकास पर ताला ही लगा रक्‍्खा हैं । सज्जनों ! साधु का और 
श्रावको का क्षेत्र श्रलग-अलग है । उधर हमारा गुरुवर्ग धर्म की 
उन्नति चाहता है और वे श्रावक लोग व्यापार बढाकर करोड़पति 
वनना चाहते हे । किन्तु श्रपनी खुड्डी मे से वाहर निकलना नहीं 
चाहते । वे माल कहा रखखेगे ? तो यह सर्वविदित है कि जिसे 
दूकानदारी से भहान्‌ लाभ प्राप्त करने की इच्छा है, उसे दूकान 
की विज्ञालता का भी उपाय करना होगा। व्यापार बढता जाये 
और दूकान छोटी ही बनी रहे तो बाहर पड़ा साल बकरिया आदि 
पशु खा जायेगे । कुत्ते उस पर मूत्र कर जायेगे या वर्षा श्रादि से 
माल खराब हो जायेगा । 

व्यावर वालो ! आ्राप बहुत होशियार है । आपने ऊन रखने 
रखने लिए बड़े-वडे गोदाम बना रखे हे । किन्तु इस धर्म रूपी 
माल को कहा रक्खोगे ? इसे सभालने के लिए भी बड़े-ब्डे साधनों 
की श्रावद्यकता है । 

में भी किसी संस्कृति का पुजारी हू और एक दृष्टि से रूढिवादी 
भी हू, मगर सड़्ो-गली रूढ़ियो का पुजारी नहीं हु । जो छढ़िया 


रा 
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धर्म एव समाज की पोपक है, उन्हे तो सभाल कर सुरिक्षत रूप 
से रखना ही चाहिए । किन्तु जो आज के समय मे निष्प्रयोजन हे, 
हानिकारक हे, समय के साथ जिनका मेल नही है, जो लोगो को 
परेशानी पैदा कर रही है श्ौर जिनसे सम्यक्त्व का घात होता है, 
उन्हे जल्दी से जल्दी दफना देना ही उचित है। कौन बुढ़िमान्‌' 
होगा जो मूर्दे को घर मे सभाल कर रखना चाहेगा ? उसे घर 
मे रखना दूसरो को मारना है, क्योकि उससे वायुमडल ग्रदा होता 
है। इसी प्रकार जिन रूढ़ियो में कोई जान नही है, तथ्य नही है 
उनको त्याग देना ही श्रेयस्कर है । 

सज्जनो ! में जो कह रहा हू । आपको जचता है या नही ? 
(एक आावाज-किसी को भी नहीं जचता होगा । ) 

ठीक है, जिसे मृगी की बीमारी होती है, उसे पानी देखते ही 
मृगी का दौरा हो जाता है। उसे पानी ठीक नहीं लगता | मगर 
उसे दीक लगे या न लगे, पानी तो ठाठे मारता ही रहेगा । 

तो में कह रहा था कि आप व्यापार बढाना चाहते हे किन्तु 
दृूकान छोटी रखना,चाहते है , तो व्यापार केसे बढ़ सकता है ? 
दृकानदार को व्यापार बढाने के लिए दूकान वढ़ानी पडती है । इसी 
प्रकार आप यह चाहते हे कि अधिक से अधिक जैन और जैनेतर 
भाई-वहिन व्याख्यान से लाभ उठावे और आप धर्म-व्यापार बढाना 
चाहते हे और धर्म-दलाली भी कमाना चाहते हे, मगर दलाली तो 
उतन्ती ही मिल सकेगी जितना माल होगा। 

साधू और गृहस्थ का मार्ग अलग-अलग है। यहा के एक भाई 
ने मेरे से प्रइतत किया था--गृहस्थो ने पडाल बनाया तो साधु उसमे 
बेठ सकते हे या नही ? . 
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मेने पूछा---वह किसके लिए बनाया गया है ? साधु के लिए 
बनाया है या श्रावकों के बैठने के लिए ? अ्रगर उन्होने अपने 
लिए बनाया है, अपनी सहूलियत के वास्ते बनाया है तो साधु को 
वहां बैठने मे कोई आपत्ति नहीं। जेसे गृहस्थ ने अपने रहने के 
लिए मकान बनाया है, वेसे ही व्याख्यान सुनने के लिए पंडाल 
बनाया हूँ । 


में आप से पूछता ह--व्याख्यान आपको सुनना हैं अथवा साधु 
को सूतना हैं ? 

हमें सुनना है ।' 

तो फिर साधु को उसमे बैठने में क्या श्रापत्ति है ? उदाहर- 
णार्थ--संवत्सरी के दिन आप लोगो ने अपने पौषध के लिए छत पर 
पाल बांधा । वह आपने अपने सुभीते के लिए बाधा । ऐसी स्थिति 
में आपकी शआाज्ञा प्राप्त करके यदि उसके वीचे बैठ जाये या शयन 
करें तो हमे कोई दोप नही लग सकता | हां, साथु श्रगर गृहस्थ 
संवधी कार्यो में कोई दखल देता है तो वह दोप का भागी होता हैं। 

में भ्रापसे यह भी पूछना चाहूगा कि ऐसी, कौन-सी जगह है, 
या महाविदेह क्षेत्र की बानगी का कौन-सा साधू है, जहा श्रोताग्रो 
के बैठने के लिए स्थान नही बनाया जाता हो और साधु वहा न 
बैठता हो ? आप अपने सुनने के लिए पडाल भी बनाते हो, दीवार 
तोडकर मैदान भी करते हो और छप्पर भी डालते हो। 
जिन साधुओं के व्याख्यान सुनने को कम श्रोता आते है, श्रतएव 
व्यवस्था भी कम कम करनो पडती है, मगर बडे सावओो का 
व्याय्यान सूतने के लिए अधिक श्रोताओं के योग्य ज्यादा व्यवस्था 
करनी पड़ती हैं। फिर भी ग्राइचर्य हैं कि जो काम एक वक्‍त वे स्वयं 
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करते है, उसी के लिए दूसरे अवसर पर वे नुक्ताचीनी किये बिना 
नही रहते । यह उचित नहो हैँ । 


गभिप्राय यह है कि प्रत्येक चीज को एक ही गज से नही 
नापना चाहिए। साधू की और गृहस्थ की क्रिया में अन्तर है । 
आप गृहस्थो को धर्मप्रभावना के निमित्त क्या-क्या क्रियाए करनी 
पडती है ! आप स्वर्धामियों को सहायता के रूप में द्रव्यदान' भी 
देना पडता है। भोजन-व्यवस्था भी करनी पड़ती है शौर धामिक 
पाठशालाए भी चलानी पड़ती हे। अगर साधू धर्मोन्नति के इन 
कार्यो में अन्तराय डालता हैं तो वह उन्हे अधामिक बनाने का 
प्रयत्त करता है । आखिर वे स्वधर्मी किस मर्ज की दवा हे जो 
स्वधर्मी के काम नही श्राते ? तो साधु का मार्ग अगर रेल के चीले 
के समान है तो श्रावक का मार्ग मोटर का रास्ता है । दोनो के 
मार्ग एक नही हो सकते । जहा दोनो मार्ग एक हो जाते है, वहा 
चौराहे पर दुर्घटना होने की सभावना रहती हैं । वहा रेल और 
मोटर की टक्कर भी हो सकती हूँ । मगर हम में से कई डाइवर 
दोनो के मार्ग को एक ही कर देना चाहते है । भरे, बेचारी सवारियों 
को सही-सलामत ठिकाने पहुच जाने दो , अन्यथा उनके कुदुम्बी 
जत्त डाइवर का नाम ले-लेकर छाती कूटेगो और डुइवर के नाम 
पर रोयेगे । 


सज्जनो | सोचो, विचारो, किस भ्रान्ति में पडे हो ? साधु 
को ससकित की पुष्टि के लिए, सस्क्ृत की रक्षा के लिए, बच्चों 
को सुसस्कारी बनाने के लिए, समाज को घमंशील बनाने के लिए 
तथा इसी प्रकार के अन्य/न्य श्रेयोभूत उद्दे इयो को सफल बनाने के 
लिए उपदेश देना पड़ता है । जब वह समाज में रहता है तो समाज 
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श्रौर धर्म की रक्षा के लिए उसे उपदेश देना ही होगा । और गृहस्थों 
को कत्तंव्य का भान भी कराना होगा, हा जगल में जाकर बसेरा 
कर ले तो बात दूसरी है । 

मान लीजिए किसी साधु ने बच्चो को मिथ्यात्व के मार्ग से 
हटाने के लिए श्रौर श्रपन्नी संस्कृति पर कायम रखने के लिए या 
धर्म शिक्षण के लिए उपदेश दिया । उपदेश सनकर गृहस्थ धमंशिक्षा 
की व्यवस्था करेंगे तो बच्चों के बठने श्रादि की भी कोई व्यवस्था 
करनी पडेगी। पानी और पुस्तकों आदि की भी सुविधा करनी 
होगी । श्रध्यापक भी नियुक्त करना होगा । ऐसा तो नही होगा कि 
वच्चो को बिना सुरक्षित स्थान के जगल में बिना पुस्तक श्रादि 
के, यो ही बैठा दिया जायेगा। हाँ, साधु का काम केवल मार्ग 
दिखलाना है, उस व्यवस्था: में हस्तक्षेप करना नही है 

गृहस्थ गृहस्थ है, साथु नहीं है। वह साध्‌ होता तो गृहस्थ 
ही क्यों कहलाता ? गृहस्थ अपनी मर्यादा के अनुसार काम करेगा 
झौर साधु अपने नियम के अनुसार । साधु को गृहस्थ के कार्यों के 
बीच में चौधरी बनने की आवश्यकता नही है । 

तो में कह रहा था कि विशृद्धिलब्धि होने पर घर्मराग होता 
हैँं। परन्तु आज धर्मराग को विक्रंत रूप देने वालो ने घर्मराग और 
पापराग एक ही बना दिया हैँ । वह अपनी भूल को भूल और 
गलती को गलतो नही मानते, परल्तु दूसरे की गलती ही उनको 
नजर शआआाती है अपनी नही । 

प्राय मानव मात्र गलतियों का पूतला हैं । कौन प्रामाणिकता 
के साथ दावा कर सकता हूँ कि उससे कभी भूल नहीं होती ? 


कौन छद॒मस्थ दूध का धूला हैं ? भल सब से होती है, मर से भो 
हो सकती हूँ । 


संभ्यक््व को भूमिकाए, १५३ 
में स्पष्ट शब्दों मे कहुगा कि जिन्होंने ' पापराग और धर्मराग 
को एकमेक कर दिया है, वे जैनाभास है, जैन नही । देवराग, गुरुराग 
और धर्मराग शुभ हे और जीवन को ऊचा उठाने वाले हे । कामराग 
और स्तेहराग आदि जीवन को नीचा गिराने वाले हे । 
सज्जनो | छत छत है और जमीन जमीन है । ऐसा कौन 
बुद्धिमान होगा जो छत को जमीन और जमीन को छत कहने का 
दुस्साहस करे ? हा, जिसकी बूद्धि में विक्ृति झा गई है, वह दोनों 
को एक कह सकता है और कुछ उल्टी खोपडी वाले शायद उनकी 
हा में हा मिलाने को भी मिल जायेगे, जिनकी बुद्धि दिवालिया 
बेक मे पहले ही जमा हो चुकी है। उन्होने तो जीवदया को भी 
पापराग में शामिल 'कर लिया हैँ । 
शास्त्रकार कहते हे कि गृहस्थ का और साधू का मार्ग अलग-अलग 
है । अगर आप लोग सारी क्रियाएं हमारी ही करने लग जाओ्रो तो 
हममें श्र आप में फर्क ही क्या रहा ” मगर नहो, में पाठ पर बैठा 
हू और आप लोग नीचे बेठे हे । यही चीज इस बात की पृूष्टि 
करती हैँ कि आपको भूमिका और साधु की भूमिका भिन्‍न है,भ्रापके 
जीवन-सम्बन्धी का्येकलाप अलग हे और हमारे सयम के नियम 
अ्रलग हे । जो धर्मराग और कामादि पापराग को एक ही रूप देते 
हे श्र्थात्‌ दोनों को पाप राग बतलाते हे, उन्हे वास्तव में विशृद्धि - 
लब्धि प्राप्त नही हुई है । 
हा, तो जब जीव को विद्वद्धिलिब्ध की प्राप्ति होती है, तब 
श्रात्मा में ज्योति जागती हैं और उसकी अभिरुचि घर्मं की ओर 
होती है । उसकी आत्मा धर्मकार्यों को और धर्मी पुरुषों को देख कर 
प्रसन्‍त होती है । यदि एक प्याला भी घर्मेराग दे जाये तो आत्मा 
को सम्यक्‍्त्व की प्राप्ति हो जाती हूँ । 


१५१९ प्रैम-सघा सातवां भाग॑ 





लोग सम्यरदृष्टि होने का दावा तो करते हे,कितु वास्तव में उनमे 
सम्यक्त्व है या नही, यह तो ज्ञानी ही जाने । हा तो में स्थालकोट 
की बात कह रहा था। वहा की विरादरी बड़ी थी । धमे-स्थावक 
वहा का छोटा होने के कारण विरादरी ने एक बहुत बडा पडाल 
बनाया और चार महीनों तक उसमे व्याख्यान होता रहा । श्रावा- 
गमन के केन्द्र में पडाल होने से हजारो अजनो ने भी उपदेश सुनने 
का लाभ उठाया | परिणाम यह हुआ कि बहुत से मुसलमानों श्र 
सिक्खो ने भी मास-मदिरा-सेवन का परित्याग किया । वे 'वेजीटेरियन 
सोसाइटी' के सदस्य बने ओर कइयो ने श्रीर भी कई प्रकार के _ 
त्याग अगीकार किये । जैन धर्म के प्रति उनकी श्रद्धा बढी । 
कहने का आशय यह हैँ कि जब मोपड़ी में से निकल कर 
मंदान में श्राये, तभी तो धर्मोपकार का कार्य हुआ | स्थालकोठ के 
कोने-कोने मे धर्म की लहर फैली और बडे-वडे पावियों के जीवन 
सुधरे | सकीर्ण दायरे में बंद रहने से धर्म नही फेल सकता । 
साध्‌ साधु है शोर श्रावक श्रावक की जगह है। एक दूसरे के 
आचार में भेलसेल करने से हानि होती है । इसो प्रकार धर्मराग, 
धर्मराग ही है, पापराग नही है । धर्मराग को भी पापराग से सम्सि- 
लित कर दिया जायें तो सभी साधू भी पापी कहलाने लगेंगे । 
आपको मालूम है कि राग कौन-से गृणस्थान तक विद्यमान 
रहता हूँ ? अन्त के तीन गृणस्थान क्षीण-राग अ्रवस्था के है और 
ग्यारहवा गृणस्थान उपशान्तराग अवस्था का हैं। शेप प्रथम से 
लेकर दसवें गुणस्थान तक राग रहता हूँ | यदि राग एकान्त पाप 
स्प ही है तो दशम गुणस्थान तक के मुनि भी पापी माने जायेगे । 
ऐसा मानने से गजब हो जायेगा । क्षपक श्रेणी पर आरूढ महान्‌ 
मूनि्यों को भी पापी कहना घोर पाप की वात होगी । 


9७8७४. 


सम्यक्व की भूमिकाए' १४३ 





किन्तु धर्मराग पाप नही है। वह धर्मराग तभी प्राप्त होता है, 
जबकि विशृद्धिलब्धि प्राप्त हो जाती है। यहा एक बात ध्यान मे 
रखनी चाहिए । शुभ धर्मराग हो, गुरुराग हो, किन्तु मतराग नहीं 
होना चाहिए और किसी खास व्यक्ति से राग नहीं होना चाहिए, 
सिर्फ व्यक्ति के गुणो के प्रति राग होना चाहिए | यह नही कि अपना 
गुरु चाहे प्रकट रूप में दुराचारी, आचारभ्रष्ट और दोषी हो, 
किन्तु वह अपने सम्प्रदाय का है, इस कारण श्रेष्ठ है और वही 
पूज्य गुरु है श्लौर उसी को मानवा चाहिए ! ऐसा सोचना पक्षपात 
है, धर्मान्धता है और अधर्म है । ऐसा करना धर्मराग नही, पापराग 
हैं। वस्तुत हमारे यहा व्यक्ति का महत्त्व नही, व्यक्ति के गृणो का 
महत्त्व है । भक्त ने भगवान्‌ से यहो प्रार्थना तो की है :--- 
ऊच-नीच का भेद ने सानू, 
गुण पूजा का महत्त्व पहिचानू । 
व्यक्ति न व्योम चढ़ाऊ, 
भगवान्‌ तुम्हारा श्रव में सच्चा भक्त बन जाऊं। 
ओऔर फिर सम्यर्दृष्टि की भावना व्यक्त की गई है-- 
ह प्राणिमात्र को अश्रपना भाई, 
सानू से, सबकी चाहूं भलाई। 
सेवा ही संत्र बनाऊं।। भग० ॥। 
भद्र पुरुषों ! माताओो और बहिनो ! यह विशृद्धिलब्धि के 
प्रभाव से श्रन्तमंन मे उठी हुई लहर है । वह कहता है, हे प्रभो ! 
दुनिया के लोग जिन बाहरी बातो से ऊचे-तीचे की कल्पना करते हें, 
वह मेरे मन मे ते आवे, क्योकि जाति से न कोई ऊचा हैँ और न 


तीचा है । इसी प्रकार धन या कूल से भी कोई ऊचा-तीचा 
नही होता । उच्चता और नीचता सद्यूणो और दुगूं णो से होती है। 


१जरे प्रैम-सुधा सातवां भागे 


लोग सम्यर्दृष्टि होने का दावा तो करते हे,कितु वास्तव में उनमे 
सम्यक्त्व है या नही, यह तो ज्ञानी ही जाने । हां तो में स्थालकोठ 
की बात कह रहा था। वहा की बिरादरी बड़ी थी । धर्म-स्थानक 
वहा का छोटा होने के कारण बिरादरी ने एक बहुत बड़ा पडाल 
बताया और चार महीनो तक उसमे व्याख्यान होता रहा । आवा- 
गमन के केन्द्र में पडाल होने से हजारो अजनो ने भी उपदेश सुनने 
का लाभ उठाया । परिणाम यह हुआ कि बहुत से मुसलमानों भौर 
सिक्‍खो ने भी मास-मदिरा-सेवन का परित्याग किया । वे 'वेजीटेरियन 
सोसाइटी” के सदस्य बने झौर कइयो ने श्रौर भी कई प्रकार के 
त्याग अगीकार किये । जैन धर्म के प्रति उनकी श्रद्धा बढी । 
कहने का आशय यह है कि जब कोपडी में से निकल कर 
सैदान में आये, तभी तो धर्मोपकार का कार्य हुआ । स्यथालकोट के 
कोने-कोने में धर्म की लहर फैली और बड़े-बडे पापियों के जीवन 
सुधरे | सकीर्ण दायरे में बद रहने से धर्म नही फैल सकता । 
साधू साधु हैं और श्रावक श्रावक की जगह है । एक दूसरे के 
झाचार में भेलसेल करने से हानि होती है । इसी प्रकार धर्मराग, 
धर्मराग ही है, पापराग नही है । धर्मराग को भी पापराग में सम्मि- 
लित कर दिया जाये तो सभी साधू भी पापी कहलाने लगेंगे । 
आपको मालूम है कि राग कौन-से गृणस्थान तक विद्यमान 
रहता है ? श्रन्त के त्तीन गृणस्थाच क्षीण-राग श्रवस्था के हे और 
ग्यारहवा गुणस्थान उपशान्तराग अ्रवस्था का है। शोष प्रथम से 
लेकर दसवे गुणस्थाव तक राग रहता है । यदि राग एकान्त पाप 
रूप ही हैँ तो दशम गुणस्थान तक के म्‌न्रि भी पापी माने जायेंगे । 
एंसा मानने से गजब हो जायेगा । क्षपक श्रेणी पर आरूढ महान 
मूनियो को भी पापी कहना घोर पाप की बात होगी। 


सभ्यकव की भूमिकाएं १३ 





किन्तु धर्मराग पाप नही है। वह धर्मराग तभी प्राप्त होता है, 
जबकि विशृद्धिलब्धि प्राप्त हो जाती है। यहा एक बात ध्यान में 
रखनी चाहिए । शुभ धर्मराग हो, गुरुराग हो, किन्तु सतराग नहीं 
होना चाहिए और किसी खास व्यक्ति से राग नहीं होना चाहिए, 
सिर्फ व्यक्ति के गुणो के प्रति राग होना चाहिए । यह नही कि अपना 
गुरु चाहे प्रकट रूप में दुराचारी, आराचारभ्रष्ट और दोषी हो, 
किन्तु वह अपने सम्प्रदाय का है, इस कारण श्रेष्ठ है और वही 
पूज्य गुरु है और उसी को मानना चाहिए ! ऐसा सोचना पक्षपात 
है, धर्मान्चता है और अधर्म है । ऐसा करना धर्मराग नही, पापराग 
है। बस्तुत. हमारे यहा व्यक्ति का महत्त्व नही, व्यक्ति के गुणो का 
महत्त्व है । भक्त ने भगवान्‌ से यहो प्रार्थना तो की है :--- 
ऊच-नीच का भेद न सातू, 
गुण पूजा का महत्त्व पहिचान्‌ । 
व्यक्ति न व्योम चढाऊं, 
भगवान्‌ तुम्हारा श्रव मे सच्चा भक्त बन जाऊं। 
श्रौर फिर सम्यर्दृष्टि की भावना व्यक्त की गई है-- 
प्राणिसात्र को अपना भाई, 
सानू से, सबकी चाहूं भलाई। 
सेवा ही मंत्र बनाऊं ।। भग० ॥| 
भद्र पुरुषों | साताश्नरो और बहिनो ! यह विशृद्धिलव्धि के 
प्रभाव से अच्तर्मन मे उठी हुई लहर हैं। वह कहता है, हे प्रभो ! 
दुनिया के लोग जिन बाहरी बातो से ऊचे-चीचे की कल्पना करते हे, 
वह मेरे मन मे न श्रावे, क्योंकि जाति से न कोई ऊचा है और न 


तीचा है । इसी प्रकार धन या कूल से भी कोई ऊचा-तीचा 
नही होता । उच्चता और नीचता सद्गणो और दुग णो से होती है । 


१४ प्रेम-सुघा सातवां मार्ग 


अतएव मेरे हृदय में गूणपुजा के लिए स्थान है, व्यक्तिपुजा के लिए 
नही । मेरा हृदय रूपी मन्दिर ऐसा अपवित्र स्थान नही, जहां कूडा- 
कचरा डाला जाये । वहा तो नाना प्रकार के गूण रूपी पुष्प सजाये 
जाते है । हा, हृदय और मस्तिष्क में स्थान दू गा अवश्य, किन्तु गूणो 
को हू गा--हाड-मास के पीजरे को नही | शरीर पवित्र नही है, 
सडने-गलने वाला हैँ, किन्तु गुण गलने वाले नहीं, सड़ने वाले और 
नष्ट होने वाले भी नही है । जो व्यक्ति के पुजारी हे, समझो वे 
हाड-मास के पूतले के पुजारी है, चमडे के पुजारी हे और जो ग्‌ णो 
के पुजारी है, वे सदाचार के, दर्शन के और ज्ञान के पुजारी हे । 


हमारे जीवन में धर्मराग आना ही चाहिए भर गणो के प्रति 
प्रीति उपजनी ही चाहिए । इसके बिना जीवन का उत्कर्ष नही 
होता । भगवान्‌ ने स्वयं बतलाया है कि आनन्द आदि अनेक श्रावक 
ऐसे थे कि उनकी हड्डी-हड्डी, मीजी-मीजी में धर्मानुराग समाया 
हुआ था । देवताओं ने उन्हे कितने ही उपसर्ग दिये और धर्म से 
च्युत करने का प्रयत्त किया, फिर उनका धर्मानुराग कम नही 
हुआ । भगवान्‌ नें अपने श्रीमख से उनके धर्मानुराग की प्रशसा 
की । जो धर्मराग को ही पाप बतलाते हे, उनके भगवान्‌ कोई दूसरे 
होगे ! मगर माना तो उन्होनें भी भगवान्‌ महावीर को है। 
ऐसी स्थिति में उन्ही के सिद्धान्त के विरुद्ध प्ररृपणा करना उचित 
नही । 

हा, यह ठीक है कि धर्मराग भी छोड़ने योग्य है, परन्तु किस 
स्थिति मे क्‍या छोडने योग्य होता है, यह विवेक होना आवश्यक 
: है। जिसे यह विवेक नही, वह अपना अकल्याण कर बैठता है । जो 
मभधार में नौका छोड देगा, वह डूब जायेगा । नौका तो किनारे 


द 


सम्यक्व की भूमिकाए शैप्रपे 


पहुच कर ही छोडनी चाहिए। जीव जब वारहवे गृणस्थान में 
पहुचता है तो धर्मराग स्वत छट जाता है । 

अभिप्राय यह हैं कि जीव जब दूसरी लब्धि प्राप्त करता है, तब 
उसका धर्म की श्लोर भूकाव होता है । 

तीसरी देशनालब्धि है। श्रात्मा निखर जाने पर अ्ररिहन्त आदि 
के गुणों का गान करता है, उन्तकी प्रशसा करता हैं। इन तीन 
लब्धियो की प्राप्ति होना सम्यक्त्व की भूमिका है। जो आत्मा इन 
लब्धियो को प्राप्त करते है, वे सम्यक्त्व के सन्निकट पहुच जाते 
हैं । उससे भी आगे बढ कर सम्यक्त्व प्राप्त कर लेने वाले जीव 
ससार समुद्र से पार हो जाते हे । 


ब्यावर 
१३-६-५६ है 


४ ७9; 
तीन करण 


वोरः सर्वसुरासुरेन्द्रमहितो वीरं बुधाः संश्रिताः, 
वीरेणाभिहतः स्वकर्मनिचयो, वीराय नित्यं नमः । 
वीरात्तीर्थमिदं प्रवृत्तमतुल॑ वीर॒स्य घोरं तपो, 
वीरे श्रीधृतिकीतिकान्तिनिचय है वीर £ भद्रं दिश ॥ 
>< ८ >< 
श्रह न्‍्तो भगवन्त इन्द्रमहिताः सिद्धाइच सिद्धिस्थिताः, 
श्राचार्या जिनशासनोन्नतिकराः पुज्या उपाध्यायकाः । 
श्रीसिद्धान्ससुपाठका सुनिवरा रत्नत्रयाराधकाः, 
पञ्चेते परमेष्ठिनः प्रतिदिन कुर्वन्तु नो मइगलम्‌ ॥ 
उपस्थित महानृभावों : 
सम्यक्त्व का विषय चालू है । सम्यकत्व रूपी महामृल्य रत्न की 
उपलब्धि सहज ही होने वाली नहीं है । भौतिक रत्न और जड 
धन भी भअनायास प्राप्त नही होता । उसकी प्राप्ति के लिए भी 
मनुष्य को अ्रथक-अनवरत प्रयास करना पडता हैँ। श्रपने बाल- 
वच्चो को छोडकर देझ्च-विदेश मे मनृष्य भटकता फिरता है । 
मान-अपमान, सर्दी-गर्मी, भूख प्यास आदि की परवाह नही करता। 


तीन करण श्प्छ 





जान जोखिम मे. डालता है, अतल सागर में गोते लगाता है और 
कभी झासमान में उडता है। तब कही लाभान्तराय का क्षयोपशम 
हुआ तो भौतिक धन मिलता है । लाभान्तराय का क्षयोपशम न 
हुआ तो सब प्रयत्न व्यर्थ हो जाते है और मनुष्य को निराशा ही 
हाथ लगती है । 

इस प्रकार नाशमान्‌ धन, जो कभी-कभी श्षीत्र ही नष्ट हो 
जाता है और अधिक से अधिक इसी जन्म तक साथ देता है, वह 
भी सहज प्राप्त नही होता । जो सम्यक्त्व धन, जिसे ज्ञानी जन 
असली रत्न कहते है, साधना के बिना और आत्मा को पात्र बनाये 
बिना किस प्रकार प्राप्त हो सकता है ? 


सज्जनो ! भौत्तिक धन जीव को अनन्त जन्मों में और अनन्त 
बार मिल चुका है । कई बार यह जीव देवलोक से उपज चूका और 
हजारो देवविमानो का अधिपतित्व प्राप्त कर चुका । चादी और सोने 
के पहाडो का भी स्वामी बन चुका । इतना सव कुछ प्राप्त कर लेने 
पर क्या प्रयोजन सिद्ध हुआ ” लालसा ज्यो की त्यो बनी रही । वह 
मिट भी कंसे सकती हैं ” ससार के थोडे से धन से उसका मिटना 
असभव है । यदि ससार का समस्त धन तृष्णाशील मनुष्य को मिल 
जाये तो भी तृष्णा मिटेगी नही, बल्कि बढेगी ही। शास्त्रकारों ने 
स्पष्ट घोषणा की हँ-- 

जहा लाहो तहा लोहो । 

अर्थात्‌ ज्यो-ज्यो लाभ होता है, त्यो-त्यो लोभ भी बढता ही 
चला जाता हैं । 

मेने कल बतलाया था कि सम्यक्‍्त्व की प्राप्ति उसी जीव को 
होती है, जो अपने आपको उसके योग्य वनाता है कल सम्यकत्व 
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प्राप्ति होने से पहले प्राप्त होने वाली पाच लब्धियो का उल्लेख 
भी किया गया था । जब तक जीव को उन लब्धियो की प्राप्ति नही 
हो जाती, तब तक सम्यक्त्व की भी प्राप्ति नही हो सकती । उन' 
पाच लब्धियों मे से कल तीन लब्धियों पर प्रकाश डाला गया था। 
अब क्रमप्राप्त चौथी प्रयोगलब्धि के विषय मे विचार करना है । 

(४) प्रयोगलब्धि--प्रयोग शब्द का अर्थ है--विशेष रूप से 
किसी श्रेष्ठ कार्य में लग जाना । जब श्रात्मा में विशुद्धता आती हूँ 
और सब कर्मो की उत्कृष्ट स्थिति की हानि हो जाती है, तब 
प्रयोग-लब्धि की प्राप्ति होती है । 

कर्मो की स्थिति तीन प्रकार की है--जघन्य, मध्यम और 
उत्कृष्ट । बन्ध के काल में जीव की जैसी परिणामधारा होती हे, 
उसी के अनूसार न्यूनाधिक कर्मंबध होता है । 

आशय यह है कि जब आठो कर्मो की उत्कृष्ट स्थिति मिट 
कर जघस्य के रूप मे आ जातो है, तत्र प्रयोलब्धि प्राप्त होती है । 
जब श्रात्मा का कर्मों से बहुत कुछ परिमार्जन हो जाता है, तब 
प्रयोगलब्धि का लाभ हो सकता है। कर्मो की उत्कृष्ट स्थिति का 
चक्कर जब तक चलता रहता है, प्रयोगलब्धि प्राप्त नही हो 
सकती । 

इस प्रकार प्रयोगलब्धि प्राप्त करने के लिए सतत प्रयत्न 
करना होगा और कटिबद्ध होकर उद्यम करता होगा और प्रशस्त 
लोगो का आश्चय लेकर कर्मो की स्थिति को घटाना होगा । कर्मो 
की उत्कृष्ट स्थिति प्रयोगलब्धि मे बाधक है । 

ज्ञानांवरण, दर्शंनावरण, वेदनीय और अन्‍्तराय कर्म की उत्कृष्ट 
स्थिति तीश होजाणोएी सागरोपम की, मोहनीय - कर्म की सत्तर 


नर 
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कोडाकोड़ी सागरोपम की, आ्रायू कर्म की तेतीस सागरोपम की 
और नाम तथा गोत्रकर्म की बीस कोड़ाकोडी सागरोपम की 
उत्कृष्ठ स्थिति है । 

इस उत्कृष्ट स्थिति को जीव जब जघन्य रूप में परिणत कर 
देता है, तभी उसे भान होता है, वह करवट बदलता है और 
अगडाई लेकर उठता है और तब उसको प्रयोगलब्धि होती है। 
तभी किसी कार्य में जुट जाने की शक्ति उसमे श्राती है । जो छ 
माह से वीमार हो और जिसकी शक्ति क्षीण हो गई हो, उसे कोई 
परिश्रम का कार्य सभला दिया जाये तो उससे नही हो सकेगा । 
जब तक उसमे शक्ति का सचार नहीं हो जाता, तब तक वह 
श्रमसाध्य कार्य नही कर सकता । तो किसी धर्म-कार्य मे, श्रेष्ठ 
कार्य मे, अपने या पराये हित-कार्य मे लगने के लिए उसे कर्मो की 
उत्कृष्ट स्थिति को कम करना होगा । 

सागर अर्थात्‌ समुद्र जसे श्रथाह होता है, उसी प्रकार कर्मो की 
उत्कृष्ट स्थिति भी अथाह होती है। 

सज्जनो ! यह सुनने योग्य विषय है। श्रोता सुनते-सनते भी 
आधा पडित हो जाता है । जैसे कम्पाउडर वेद्य के पास रहते-रहते 
वद्य वन जाता है श्र कभी-कभी तो वह वेद्यराज को भी सलाह 
देने योग्य हो जाता है, उसी प्रकार जो श्रोता धारण करने की वृद्धि 
से ओर ज्ञान बनाये रखने की दृष्टि से सुनता है, उसे आधा पडित 
हो जाना ही चाहिए। आप को लोगो को धर्म गुरु रूप वेद्यो के 
पास रहते-रहते जमाना बीत गया । काले से घोले हो गये । मुह 
में धोले नही रहे और सिर पर काले नही रहे । फिर भी अब तक 
झापको रोग और दवाइयो का पता नही चला, यह कितनी खेद 
की बात हूं । 
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तो उत्कृष्ट स्थिति को मध्यम या जघन्य स्थिति के रूप में 
पलट देने पर ही प्रयोगलब्बि होती है। भ्रभी कहा गया है कि 
ज्ञानावरण आदि चार कर्मो की स्थिति ३०-३० कोडाकोडी सागरो- 
पम की है । भ्रर्थात्‌ तीस करोड़ से तीस करोड का गुणाकार करने 
पर जो सख्या आती है, वह तीस कोडाकोडी कहलाती है । ऐसे तीस 
कोडाकोडी सागर की उपरोक्त चार कर्मो की स्थिति है । स्थिति 
का अर्थ है--जीव के साथ कर्मो का बधा रहना । तो इतने लम्बे, 
समय तक कर्म जीव के साथ बद्ध रहते हे, उससे अधिक नही रहते । 
यो तो ससारी जीव सदैव नये-नये कर्म वाधता रहता है श्र 
भोगता भी रहता हैं । कोई भी समय ऐसा नहीं जाता कि जीव 
कर्म न बाधता हो और न भोगता हो । नग्रे कर्म सदैव बधते रहते 
हैं और पुराने बधे कर्मो में से जिनकी स्थिति का परिपाक हो 
चुकता है, उनका वेदन होता रहता है । भ्रनादि काल से यही 
परम्परा चली शा रही है । 
सब कर्मो में मोहनीय कर्म का भूत बडा ही जवर्देस्त है । वह एक 
बार चिपट्ता है तो अधिक से अधिक सत्तर कोडाकोड़ी सागरोपम 
तक जीव का पिंड नही छोडता और जीव को उसके कब्जे में रहना 
पड़ता है । याद रक्‍्खो, एक वार मिथ्यात्व का सेवन करने से यदि 


मोहनीय कर्म बध गया तो सत्तर कोडाकोडी सागरोपम तक 
भटकते फिरोगे और सम्यकत्व प्राप्त न कर सकोगे । 


सज्जनो | गहराई से सोचने की बात है। आज तुम बात- 
बात में मिथ्यात्व को प्रोत्साहन दे रहे हो ओर उसके शिकार बन' 
रहे हो । मगर यह भी सोच लेना कि इसका परिणाम क्या होगा। 
छठा आयु कर्म है। जो जीव अ्रति उत्कट भाव से आयुकर्म 
का वध करता हैँ, वह उत्कृष्ट तेतीस सागरोपम की श्रायु बाधता 
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है और फिर इतने लम्बे समय तक सख-दु ख भोगता रहता है । 
तेतीस सागर तक दुख भोगने के लिए जीव को सातवे नरक में 
जाना पड़ता है। किन्तु यह जीव एक बार नही, अ्रनन्त बार इस 
दशा में उत्पन्त हो चूका है । 

भगवतीसूत्र मे भगवान्‌ से प्रश्न किया गया है--भगवान्‌ ! 
यह जीव नरक में गया ? 

उत्तर--अनन्त बार नरक में जा चुका है] 

प्रश्न--प्रभो ! भविष्य में भी जायेगा ? 

उत्तर--हा, कोई जीव जायेगा, कोई नही जायेगा । 

अ्रभिप्राय यह कि जो जीव नरक में जाने योग्य काम करेगा 
वह नरक में जायेगा । जो चोरी करेगा, उसे जेलखाने की हवा भी 
खानी पडेगी। जो चोरी या ऐसा कोई काम नही करेगा, -उसे 
जेलखाने मे भी न जाना होगा। यहाँ तो कोई शक से भी पकड़ा 
जा सकता हूं, किन्तु वहाँ कर्म सिद्ध न्त की दुनिया मे ऐसा नही होगा 
कि अपराध करे कोई और पकड़ा जाये कोई। यहाँ फैसले में भी 
गडबड हो सकती है, किन्तु वहा उसके लिए भू जाइश नही । जिसने 
नरक के योग्य कार्य नही किया, वह नरक नहीं जायेगा । जिस जीव 
ते एक भी गति को परीत दिया अर्थात्‌ ताला लगा दिया, वह निरुचय 
ही देर-सबेर मोक्ष में जायेगा । 

जी नरक-योग्य कार्य करता है, वह एक बार, दो बार, सख्यात 
बार और असंख्यात वार ही नही, अनन्त वार भी जा सकता है ) 
हाँ, यह अवश्य है कि चरक से निकला जीव फिर सीधा नरक में 
नही जाता। उसे बीच में मनृष्य या तिर्य॑ंच गति में उत्पन्त होना 
पड़ता है । इसके विपरीत जिसने नरक गति को परीत कर हमेशा 
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के लिए ताला लगा दिया, वह जीव धीरे-धीरे कर्म क्षय करके अवश्य 
ही मोक्ष में चला जाता है। 

आ्राशय यह है कि आयू कर्म की तेतीस सागरोपम से भ्रधिक 
स्थिति नही है और २५६ श्रावलिका से कम नही हैं । इन दोनो 
के बीच की अवस्थाए मध्यम आयु की है । 

तो प्रयोगलब्षि वाला जीव श्रेष्ठ कार्य में जूट जाता है । 
परन्तु प्रत्येक जीव के लिए ऐसा करना शक्‍य नही है । 

शेष रह गये नाम कर्म और गोत्रकर्म । इन दोनो की उत्कृष्ट 
स्थिति बीस-बीस कोडाकोडी सागरोपम की है । यह सब उत्कृष्ट 
स्थिति वाले कर्म जब कम स्थिति वाले हो जाते है, तब चौथी 
प्रयोगलब्धि प्राप्त होती है। ' 

यह चार लधिव्या भव्य और अभव्य दोनो प्रकार के जीवो को 
प्राप्त हो सकती है। साधारणतया अ्रभव्य जीव के जीवन का भी 
विकास और ह्ास होता रहता है | भ्रभव्य जीव श्रपना विकास 
करते-करते इकक्‍्कीसवे देवलोक तक जा सकता है। द्वव्यचारित्र द्वारा 
उसका विकास होता है । वह भी गौतस स्वामी के समान बाहर 
की करणी करता हैँ। बड़ी गवेषणा करके निर्दोष आहार लेता 
है, ईर्या समिति आदि का पालन करता है । इस प्रकार द्रव्य- 
क्रियाश्रों का पूरा नाठक करता है। किन्तु उसकी समस्त क्रियाएं 
द्रव्यक्रियाए मात्र होती है, निष्प्रण हे, उनमें भाव-जीवन नहीं 
है । वह जप, तप, सयम श्रादि सभी कुछ आत्म-प्रशसा के लिए, 
पौद्गलिक सुख के लिए और मान-बडाई पाने के लिए करता हैँ । 
उसकी कठिन साधनाओो के साथ यदि सम्यक्त्व का मेल हो जाता 
तो वह मोक्ष में ही चला जाता। सम्यकत्व के अ्रभाव में उसने 
श्रनन्त वार यह नाटक खेला, पर मोक्ष नही पा सका। 
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सज्जनो ! इसी कारण में वार-बार चेतावनी देता हु कि आप 
सम्यक्त्व से जागृत होओ । मगर फिर भी श्राप नींद ले रहे हो । 
ग्रापका चित्त नहीं बदलता तो मेरा क्या अपराध है ? आपको 
चरित, ढाल, चौपाई आदि सुनने में रस आता है, मगर थोडा 
जयपुर का मिस्री मावा भी तो खाना चाहिए । तबियत भर कर खा 
लिया और पचा लिया तो तरावट आ जायेगी और फिर दूसरी 
कोई चीज खाने की इच्छा ही नही रहेगी। मगर-खाना तभी 
सार्थक होगा जब कि आपकी जठराग्ति उद्दीप्त होगी और आतो में 
हजम करने ताकत होगी । हाँ, चरित सुनने से भी लाभ होता है 
और सामान्य बोध मिलता है, किन्तु सैद्धान्तिक विषयो में तो वे ही 
रस ले सकते है, जिनकी आत्मा कुछ वोधशील होती है । 


सक्षेप मे आशय यह है कि जीव जब अपने कर्मो की उत्कृष्ट 
स्थित्ति घटाता जाता है, तब उसे प्रयोगलब्धि की प्राप्ति होती है-। 


(५) पाचवी, करणलब्धि है । चार लब्धियों की प्राप्ति के 
पश्चात्‌ पाचवी करणलब्धि प्राप्त होती है । यहा करण का श्र्थ है 
“--आत्मा का परिणाम । करण के तीन भेद हे--यथाप्रवृत्ति करण, 
अपू्वेकरण और अनिवृत्तिकरण । यह गगा, यमुना और सरस्वती 
का त्रिवेणी सगम है। वैदिक धर्म मे त्रिवेणीस्नान का बड़ा महत्त्व 
माना गया हैँ | वहुत बडा जनसमू ह तिवेणीस्नान से पापों का वाश 
होना मानता है । किन्तु एक नदी का पानी जैसे पानी है, वसे ही 
तोन नदियों का पानी भी पानी ही है । हजार नदिया मिल जाये 
तो भी पानी का स्वभाव पलट नहीं सकता । पान्ती का स्वभाव 
शरीर के मेल को साफ करने का हैं। वह आत्मा के मैल को साफ 
नहीं कर सकता । 


बज 
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आध्यात्मिक मैल को धो डालने और आत्मा को विशूद्ध-निर्मल 
था स्वच्छ बनाने में यदि कोई समर्थ है तो वह तीन करण वाली 
तिवेणी ही है।यह वह कल-कल निनाद करती हुई धारा है, जिस 
में परम पवित्रता है। यह धारा मानव के जन्म-जन्मान्तर के पापो 
की कालिमा को धो देती है और आरात्मा को श्रतिशय स्वच्छ बना 
देती है । 

श्रब जरा तीनो करणो पर विचार कर ले । यशथाप्रवृत्तिकरण 
से ठीक रूप से काम करने की योग्यता आती है । जिस तरीके से 
और सून्दर ढंग से कार्य होना चाहिए, वह इसी करण से होता हे । 


हम कितना ही जोर लगाते हे कि ऐसा मत करो, वैप्ता मत 
करो, फिर भी तुम अपने ही मत की मौज पर चल रहे हो। जिधर 
जाना चाहिए, उधर न जाकर और ही किधर जा रहे हो । इसका 
कारण क्या है ? यही कि श्रभी तक तुम्हारे अन्दर यथाप्रवृत्तिकरण 
का जागरण नही हुआ है । जब वह श्रा जायेगा तो तुम्हे अ्रधिक 
कहने की आवश्यकता ही नहीं रहेगी । वह करण ही तुम्हारा पथ- 
प्रदशंक बन जायेगा । फिर गुरु की खोज की भी अनिवायें आव- 
इयकता न रहेगी । वह मनृप्य, को सीधे मार्ग पर ले जाता है । अ्रन्त - 
करण में जब यथाप्रवृत्तिकरण उत्पन्न हो जाता है तो वह आत्मा 
को कत्तंव्य कर्म की भ्ोर ही प्रेरित करता है । कोई उलटे रास्ते 
जाना भी चाहे तो भी उस करण के सदभाव में उससे विपरीत 
मार्ग पर नहीं जाया जाता और यदि वह विपरीत दशा में चला 
गया तो समझ लो कि वहा यथाप्रवृत्तिकरण आया ही नही हैं । 
क्या मजाल किसी की कि इस करण के सद्भाव में कोई एक इंच 
भी गलत राह पर कदम बढ़ा सके ! _ 


हा 
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जब तक जीवन में वास्तविक और श्रान्तरिक उत्कान्ति नहीं 
आई है, तभी तक मनृष्य जो नही करना चाहिए, वह करता है और 
जो करना चाहिए वह नही करता है । उत्क्रान्ति आने पर श्र्थात्‌ 
यथा-प्रवृत्तिकरण उत्पन्न होने पर सीधी गति ही होती है, वक्रगति 
नही होतो । 


दूसरा श्रपूर्वकरण है । पहली बार क्रिया करने की जो यूक्ति 
आई है, वह अ्रपूर्वकरण है । आज तक आत्मा में जो उच्चकोटि की 
भावना उत्पन्त नहीं हुई थी, वह इस अवस्था में उत्पन्न होती है । 
यही अ्रपूृ्वेकरण है । 

कोई करण आत्मा में आता है और श्राकर चला जाता है । 
कोई चीज मिली और खो गई । प्रकाश हुआ और फिर अ्रधकार 
हो गया । इससे क्या लाभ ? मगर. अनिवृत्तिकरण वह दिव्य 
प्रकाश है और वह श्रमर फल है जो एक बार आता तो है, किन्तु 
फिर जाता नही है । वह कत्तंव्यपरायण करने की क्रिया है जो झ्रा- 
कर जाती नही । अ्तिवृत्ति करण ने श्राकर वाण्सि जाना सीखा ही 
नही है । वह तो आत्मा में केवलज्ञान और केवलदर्शन की ज्योति 
जगा कर ही रहता है। श्रनिवृत्तिकरण के आने पर आत्मा अपने 
विशुद्ध मार्गे से, ध्येय से, साधना से, पथ से, लक्ष्य से और उद्देश्य 
से एक इच भी इधर से उधर नही होता हजारो कप्टो के पहाड़ 
क्यो न टूट पडे, मसीबतो की विजलिया क्यो न।गिर पडे और वज्ञ- 
पात भी क्यो न हो जाये, किन्तु वह उत्त सब का दलन करता हुआ 
अग्रगामी बनता है | वह पीछे नही हटता । 


अनिवृत्तिकरण श्राया था ग़जसु कुमाल म्‌नि' को जो श्रीकृष्ण 
के लघू सहोदर शअ्राता थे। मुनिराज इमशान में मौन भाव से 
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ध्याननिलीन खडे है । ब्राह्मण सोमिल पूर्वकालीन विद्वेषभाव से 
प्रेरित होकर उनके मस्तक पर गीलो चिकनी मिट्टी की पाल बनाता 
है और दहकते हुए श्रगार उसमे रख देता है। मूत्ति का मस्तक 
खिचडी को तरह ख़दबद-खदबद सीभता हँ। नसे चर्र-चर करके 
टूटती है । किन्तु वाह री निशचलता ' ज्यो-ज्यो खोपड़ो सीकती 
है, त्यो-त्यो उनकी आत्मा की ज्योति बढती जाती है । मानो खोपडी 
क्या जल रही है, कर्मो की राशि जल रही है | 

और प्रात स्मरणीय हे वे खधक मुत्ति ! जीते जी शरीर पर 
से खाल उतार ली गई, मगर मन में तनिक, भी मैल न आया । 
समभाव और उपश्ञान्त परिणामों से चमडी उधडवा ली । हक 
' धन्य हे मुनिवर मेनार्य,, जिनके मस्तक पर गीला चमडा लपेट 
दिया गया और जब वह सूखा तो नम्े तडातड चटंकने लगी । आ्राखे 
बाहर निकल आईं । मगर क्या मजाल कि मुख से उफ तक निकले ! 
वे अपने सत्याग्रह से इच भर भी पीछे नही हटे और भावना में 
लेश मात्र भी परिवर्तेत नही होने दिया । 

सज्जनो ! यह सब क्या हैं ? क्‍या चीज़ काम कर रही थी कि 
पाच सौ साधुओं को विद्वेषियों ने ईख की तरह घानी में पेल दिया 
और रस की जगह रक्‍त की सरिताए बह गई। मगर उनके सन 
में विषम भावना तक न आई। वे अपने धर्म से विमुख या शिथिल 
न हुए और पूर्ण समाधि मे लीन बने रहे । 

 भद्न पुरुषों | इस दृढता का कारण था श्रविवृत्तिकरण। 


अनिवृत्तिकरण की दिव्य ज्योति अन्दर काम कर रही थी, जिसने 
उन्हे पथ-विचलित नही होने दिया । 


एक वार अनिवृत्तिकरण आ जाता है तो वह पीछे लौटना नहीं 
« जानता । वह सब विध्तो और वाधाझ्रों को दृढता के साथ हटाता 
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जाता है। जंसे टेक के आगे जो चक्र और मशीन होती है, वह 
भागे आने वाहे भाड़-फखाड़ो को, पत्थर के टीलो को उखाड़ता 
जाता है । वह पहाडो पर भी चढ जाता है और वृक्षो को भी घरा- 
शायी करता जाता हैं। वह मार्ग में आये हुए सभी विरोधी तत्त्वो 
को विस्मार करता बढता जाता है । 
आत्मा में इस प्रकार की कत्तेव्यपरायणता, जागृति और घर्मा- 
न्रक्ति तभी श्राती है, जब अ्रनिवृत्तिकरण आजाता है। उसका 
काम बीच में ठहरना नही, विश्राम करना नही, किन्तु श्रवाध गति 
से मजिल पर पहुचना है । 
सज्जनो !* आत्मा में जब ये श्रवस्थाए श्राती है तो वह स्वयं 
“गतिशील हो जाती है। किन्तु जिस लडके मे दिमागी शक्ति ही 
नही है, अध्यापक उसके साथ कितनी ही मेहनत क्यो न करे, उसे 
"विद्या नही चढ॑ंती और वह योग्यता प्राप्त वही कर सकता । फिर 
भी कर्त्तव्यपरायण शिक्षक गपना कर्त्तव्य अवश्य पालन करता रहता 
है । वह सोचता है कभी न कभी तो इसे ज्ञान प्राप्त होगा ही, भले 
उसकी मात्रा स्वल्प ही क्यो न हो !' अतएवं व्यवहार में जो कार्य 
करने योग्य है, उन्हे करते ही रहना चाहिए । 
यह तीन करण है। इन करणों मे भी तारतम्यता है और 
क्रमश परिणामों की धारा विशुद्ध होती चली जाती है । यह 
परिणाम श्रेष्ठ, श्रेष्ठठार और श्रेष्ठतम हे । श्रेष्ठ अच्छा, श्रेष्ठतर 
अति भ्रच्छा और श्रेष्ठतम सब से अच्छा । यह श्रात्मा की तीन विशुद्ध, 
; विशुद्धतर और विशुद्धतम भूमिकाए है । 
तो मेने बतलाया कि शअ्रनिवृत्तिकरण सर्वोत्तम करणं है और 
उसके झा जाने पर बेडा पार हो जाता है। उस करण वाले जीव 
को केवल ज्ञान और केवल दर्शन की प्राप्ति अवश्य होती है । 


है. 
कि 
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सज्जनो ! सम्यकत्व की प्राप्ति से पहले प्रांप्त होने वाली पांच 
लब्धियो का सक्षेप में दिग्दशन कराया गया । इतनी तैयारी करे 
पर सम्यग्दर्शन प्राप्त होता है । यो तो सभी समंभते हें कि हम 
सम्यर्दृष्टि हे, श्रावक है और दूसरे मिथ्यादृष्टि है| दूसरो को 
मिथ्यात्वी होने का फतवा देने में कोई कठिवाई नही होती । मगर 
सम्यक्त्व कोई मिस्री की डली नही कि भट से सु हू में डाल ली जाये । ' 
सम्यग्दहन प्राप्त करने के लिए बड़ी भारी साधना की श्रांव- 
इयकता है । जब दुनियावी रत्न भी बिना साधना और भाग्य के नही 
मिलते है तो समकित रूपी रत्न, जो महामल्यवान्‌ है श्रौर जो 
परलोक में भी साथ जाता है, बिना साधना और बिना अश्रथक 
परिश्रम के कंसे प्राप्त हो सकता है ? 
सज्जनो ! में जो गोलिया खिला रहा हुं, वे कइयों को प्रिय लगती 
हैं पर कइयो को सुहाती नही होगी । मगर सुहाती उन्हीं को नहीं 
हे जो मिश्रपथी है। हा, जो लघृकर्मी जीव हैँ वे चाहे उसपर 
, अमल कर सके या न कर सके अथवा आंशिक रूप में अमल कर 
सके, किन्तु लगती उन्हे अच्छी ही होगी | वे यह अवश्य अनुभव 
करते होगे कि यह गोलिया श्रवश्य स्वास्थ्य प्रदान करने वाली है । 


आपके यहां कई श्रोता कहते हैं कि समकित के विषय में 
इतना खूलासा तौर पर सुनने का यह हमारे लिए प्रथम ही अ्रवर्सर 
है । यह कहां तक सही हैं और कहां तके नही, वही जान सकते है । 
मगर दूसरी विरुद्ध प्रतिध्वनि भी कान में आती है | भाइयो | दो 
तरह के फूल होते हे । एक चम्पा, चमेली, गूलाव, जुही आदि के 
सुगधयृकत पुष्प होते हे । दूसरे मृतक की अ्स्थिया, जो जलने के 
बाद अभ्रवशिष्ट रह जाती हे, उन्हे भी लोग फूल कहतेः हे । दोनो 


जन्म 
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प्रकोर के फूल गंगा मैया मे चढाये जाते है--अर्थात्‌ डाले जाते 
है। गगा दोनो को समभाव से ग्रहण और सहन कर लेती है। 
वह किसी पर खुश या नाराज नही होती । 
हम साधु हे और समभाव रखना ही साधु की विशेषता है। . 
अ्रत. हम भी यही सोचते है कि-हमे ऐसी कौन-सी आपत्ति है जो 
विरुद्ध बात हमारे हृदय में नहा समा सकती ? हम प्रशसा सहन 
कर छेते हे-प्रश़्सा को पचाने वाली जठराग्नि हमारे अन्दर मौजूद 
है, तो विरुद्ध बाते भी हम पचा ले, वे विशाल पेट मे पडी रहे और 
उनका आनन्द हम लिये जाये तो क्या बिगडता है ? 
जब्र तक आवश्यकता की पूति के लिए अनाज मौजूद है, तब 
तक उसकी कोमत मालूम नही होती | मगर जब उसकी कमी 
पडती है तब कीमत का पता चलता है । श्रभी आप समभे हुए है 
कि चार महीने का अ्रनाज कोठे में भरा (श्रा है, मगर उसमे से 
खाते-खाते दो महीने समाप्त हो चुके है । श्रब केवल दो माह का 
ही.शेप रह गया है । उसके भी समाप्त होने में क्या समय लगेगा ? 
अ्रतएव बूद्धिमान्‌ पुरुष का कर्त्तव्य हूँ कि वह एक-एक दाने को 
सभाल कर 'रक्खे । वह किसी समय आपके काम श्रायेगा । एक-एक 
'दाने की कीमत हीरे-पन्‍ने के बराबर नही, बल्कि उससे ऊची है । 
ग्रवसर आने पर अनाज की जो कीमत होती हैँ, वह जवाहरात की 
भी नही हो सकती | दुभिक्ष पड़ने पर एक दाना कितना मूल्य 
रखता है, यह भुक्ताभोगी ही जान सकता हैँ । हजार हीरे प्राणों 
'की रक्षा नही कर सकते परन्तु समय पर मिले हुए अन्न के थोड़े 
' से दाने भी प्राण बचा सकते है । 
एक वार राजा चन्द्रगुप्त ने स्वप्त मे वारह फण वाला सर्प 
देखा । भद्रवाहु स्वामी .ने उसका फल बतलाया कि एक द्वादशवर्पीय 
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भयानक दुभिक्ष होगा । जब वह दुभिक्ष पड़ा तो उस दुर्भिक्ष में 
एक-एक दाने की कीमत हीरो से भी ऊची चढ गईं थी। लोग 
ज्वार के बरावर जवाहरात तोल कर देने को तैयार थे, फिर भी 
ज्वार नही मिलती थी | जवाहरात जीवन की श्रनिवार्य वस्तु नहीं 
हैं। उसके बिना कोई भी भूखा नहीं मर सकता, परल्तु ज्वार के 
बिना लोग छटपटा 'कर मर जाते हे । उस समय जवाहरात का 
उतना ही मूल्य रह गया था, जितना' आज .सस्ते से सस्ते अ्रताज 
का हैं । आखिर जवाहरात से पेट तो भर नही सकता। पेटपूर्ति .के 
लिए तो श्रन्त ही चाहिए नर 

सवत्‌ १६४६ के समय की,घटना हैं । हमारे बाबा गुरु श्रोमया- 
रामजी महाराज जयप्तुर से पजाब #ी तरुफ जाना चाहते थे । मगर 
लोगो ने कहा-महाराज ! अ्रभी अवसर नही है । दुर्भिक्ष के कारण 
रास्ते में सर्वत्र हाहाकार मच रहा है और बिहार के मार्ग में पुढार 
प्रान्त आता है जो कि बहुत ही निर्धव और भूखा माना, जाता है । 
गुरु महाराज सूनाते थे कि उस दुष्कांल मे लोग कहते थे कि रेल की 
पटरियों पर जहा-तहा मुद्दे ही मूर्दे पडे थे। कोई नगा श्रौर कोई 
किसी हालत में पडा था । कोई उनका दाहसस्कार क़रने वाला भी 
नहीं था। यह दशा थी उस भयकर अकाल की तो ;लोगो, के क़हने 
से श्रीमयाराम महाराज को जयपुर से ही ठहरना पड़ी; ।' 

जब उन्होने जयपुर से पजाब की श्रोर ' विहार किया तो श्री- 
छोटेलाल जी म० एक गाव में आ्राह्मर-पानी के लिए गये । उन्हे कुछ 
जली हुई बाटिया और थोडा-सा शाक आदि मिलो । उँसे लेकर 
वे आ रहे थे तो रास्ते मे कुछ भूखे मर्गते मिल गये । उन्होने ऋपटा 
मार कर भोली-पात्रे छीन लिये। उनमें खाने की जो सामग्री थी, 
लेकर खा गये । हा, उन्होने इतनी उदारता अवश्य दिखाई कि 
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खाली पात्र मुनिजी को वापिस लौटा दिये । खालो पात्र लेकर श्री- 
छोटेलाल महाराज श्रीमयाराम जी महाराज के पास पहुचे तो 
मसयाराम जी महाराज ने पूछा-कुछ मिला ? 

,महाराज-+मिला तो था । 

गूरुजी---फिर क्या हो गया ? 
: महाराज--मार्ग में मगते मिल गये और वे पात्र छीन कर सब 
खा गये । 

सज्जनों ! यह - भूख बडी ही क्रूर राक्षसी है। उसके कारण 
मनुष्य जब तिलमिला जाता हैं तो उसे हिताहित का भान नहीं 
रहता, ऊच-नीच का ख्याल नहीं रहता, पृण्य-पाप का विवेक नहीं 
रहता । भूखा मनृष्य जानवरों को काट कर खा जाता हूँ । यहा 
तक कि! माता अपने हृदय के टुकडे प्यारे बच्चे को भी खा जाती 
है । वृक्षो की छाल खा लेना तो साधारण-सी बात है । इस पेट के 
लिए मनृष्य क्या नही करता ? 

: बुभुक्षितः किन्‍न करोति पापस्‌ ? 

भूखा आदमी कौन सा पाप नही कर डालता ? 

सवत्‌ ५६ के श्रकाल का असर पजाव पर नही हुआ और 
इसीलिए उसने वागड़ की दुनिया के लोगो को सभाल लिया । पजाब 
मे कितती ही नदिया और नहरे बहती हे । अब तो भाखरा बाघ 
के कारण पजाव हिन्दुस्थान का पेरिस होनें जा रहा है । वहा वारहो 
मास नदिया बहत्तो रहती हैँ | और उधर वीकानेर-जेसलमेर को 
, श्रोर चले जाओ्नो तो पीमे को भी पात्ती मिलना कठित हैँ । सम्भव 
है वहा पानी न मिलने पर साधु को चौविहार सथारा करने की 

नोवत आ जाये। सून्ता है कि उधर कई साधु पान्ती न मिलने से 


हे 
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काल कर गये | जब हम सम्मेलन में नासर गये थे, तब रास्ते 
में लोगो से मालूम हुआ था कि वहा के पशुओ को तीसरे-तीपरे 
दिन पानी पीने को मिलता है ।' मैने स्वय' पशुओं को तीन-तीन 
चार-चार मील की दूरी पर पानी पीने जाते देखा 4 यह हाल है उस 
वागड़ देश का । ' 
सवत्‌ १६५६ में जो दुष्काल पडा, बडा भयानक था। गीतो मे 

आ्राज भी उसकी स्मृति सुरक्षित है -- ह 

घर॒ घर बकरी घर घर, हद, 

छपतनियों पड़ गयो चारों. खूह । 

छपनियो काल फिर सति श्रात्रो भोली दुनिया में ।१॥ 

जवाहिरलाल वाणिया ने नागौर का सेठ, 

बड़े बड़े सेठों की उठ गई पेढठ । 

भोटी मोटी बादली ने छोटी छोटी बूंद, 

बड़े बड़े सेठो की ढहल गई दूद,। 

- लोगो के यहा घर-घर में बकरी और ऊंट आदि थे, किन्तु वे 
प्राय दुष्काल के ग्रास बन गये । नगर के बडे-बडें सेठो का मामला 
भी ठडा पड गया। क्‍या दक्शा हुई सो कहना भी कठिन है । 
सज्जनो | जिनके पैट मोटे-मोटे, रूई के बोरे के समान फूले हुए थे, 
वे सूख गये और कचरे (चीभड) की तरह सिकुड गये । जैसे हवा 
निकल जाने पर फुटवाल पिचक जाता” है, उसी प्रकार वे 
पिचक गये । ; हे 


५ ड 


जितने भी अनूकूल साधन मिलते हे, सब पृण्य के उदय से ही 


मिला करते हैं । पाप का उदय हो तो ऐसे क्षेत्र मिलता है कि पीने 
क्यो पाली ओऔ.मा शिक्े || $ 
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हा, उधर के लोग गरीब होते हुए भी श्रद्धालू है और घर मे 
होते हुए किसी चीज के लिए जल्‍दी से इन्कार नही करतें । वे सुन्दर 
हिन्दू सस्कृति के पुजारी है, अतिथि सत्कार करने वाले हैं । जिस गाव 
में हम ठहरे थे वहा के लोग बोले, महाराज ! यहाँ पानी की इत्तनी 
तकलीफ है कि सडक से आते-जाते लोग अ्रगर पानी मागते हे तो 
हमे यमदूत से दिखाई देते हे । पर्याप्त पाती न होने के कारण ये उन 
के दु खभरे शब्द हैं । हमने प्रात.काल वहा से कुछ पानी लिया, 
मगर देखा तो ऐसा दिखाई पडता था कि कई दिवो का हो ! वह 
पिया नहीं जा सकता, वाह्य उपयोग से ही लेना पडा | हमे गोगो- 
लाव पहुचने पर ही पीने योग्य पानी मिल सका। किन्तु है वहां 
पर भी तालाब का ही 

श्राशय यह है कि सब अनुकूल सामग्री पाने के लिए पर्याप्त 
पुण्य श्रपेक्षित है। विशेषतया जो वस्तुए जीवन के लिए अनिवार्य 
है, उनका मुल्य जीवन को दृष्टि से ही आकना चाहिए। श्रन्त ऐसे 
ही पदार्थों मे है। श्रत. उसके एक-एक कण की कीमत करो । इसे 
यो ही वेकार समझ कर रद्दी की टोकरी में मत डाल देवा । हा, तो 
इस फकीर के दिये हुए एक-एक दाने को यदि सभाल कर रकक्‍्खा, 
सत्कार-सम्मानपूर्वक रक्‍्खा, तो कभी न कभी वे दाने तुम्हारे काम 
आयेगे । तुम्हारे हीरे-पत्ते साथ जाने वाले नही है, मगर फकीर के 
दिये ये दाने साथ जाने वाले हे और आगे काम आने वाले हे । 

किन्तु सज्जनो ! जिनके मिथ्यात्व का उदय है, वे इन अनमोल 
दानो की क॒द्र नहीं कर सकते | हतभागी ! यदि कही फेक दिये 
भोली भर कर तो तेरे जीवन का दिवाला निकल जायेगा और 
भूखा मरता फिरेगा | ये समकित के, जीवनदान देने वाले दाने 
सहज में ही नहीं मिल जाते। ये उन्ही को प्रिय लगते हे जिनके 
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मिथ्यात्व का क्षयोपशम हो जाता हैं। जिनके मिथ्यात्व का उदय 
है, उन्हे यह अच्छे नहीं लगते । एक दुृष्टान्त से यह बात अच्छी 
तरह समझ में आ जायेगी--- 
एक नामी चोर था। शहर में उसका उपद्वंव बहुत बढ गया 
था। वह धन ही नही चुराता था, किन्तु षोंडशवर्षीया कन्याझरोः 
भ्ौर सुन्दरी यूवती स्त्रियों को भी उडा कर ले जाता था । बडा? 
जबदंस्त और साहसी था। राजा और प्रजा के लिए मत्तिमार्न॑ 
अभिशाप था। सभों उसकी क्रूर करतूतो से हैरान और परेशान 
थे | सर्वत्र उसने अपना आतक फला रखा थां। इतना चालाक 
था कि सिपाहियो की आखो में धूल कोक कर और अ्रपना काम्में 
सिद्ध करके चला जाता था। सब त्रस्त और भयभीत रहते थे । 
वह पकड में आता नही था । ः 20 5 8 
उसके ऐशो-असरत की दुनिया ज़मीन के ऊपर 'नंही, नींचे 
थी । उसके काले कारनामे बडे क्रतापूर्ण थे। बहु-बेटियो की 
इज्जत बचाना कठिन हो रहा था । उसका देत्याकार विकराल 


शरीर बडा ही भयकर था । उसने चारो श्ोर तहलंका मचा 
रक्‍खा था। ४. 


आपने श्रभी कुछ समय पहले, जो डाक मानसिंह मारा गया 
हैं, उसका फोटो अ्रखबारों में देखा होगा । उसकी कितनी बंडी 
बडी भूजाए, आखे और कितनी चौडी छाती थी ! सैकडो का 
खून करने वाला श्रौर कितनी ही सुहागनियों का सुहाग लूटने 
वाला पापी जीव मानसिह आख़िर कब्जे में झा ही गया और 
गोली का शिकार बना ही । मल ४ 

हा, तो वह चोर भी झतीव रुद्र था । उसके दिल में दया, 
ममता जैसी मुद्ग॒ल भावनाश्रो को कोई स्थान नही था) जब उस्र- 
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का श्रातक बढता ही गया और लोग त्राहि-त्राहि पुकारने लगे 
तो कोतवाल ने उसे पकडने का वीडा उठाया | उसने जहा-तहा 
सिपाहियो का पहरा बिठला दिया और उन्हे सतर्क कर दिया । 

उधर चोर को भी कोतवाल की योजना का पता चल गया । 
उसने कोतवाल को उल्लू बनाने की ठाव-ली । रात्रि के समय उससे- 
पोडशी सून्दरी का वेष घारण किया और आभूपणों से सुसज्जित 
होकर नखरा भरी चाल से चलता हुआ चौराहे पर झा गया । 
उधर कोतवाल साहब चोर की तलाश मे गहत लगा रहे थे । 
ज्यो हो उन्होने रात्रि में एकाकी आती युवती को देखा, अपने 
कर्त्तव्य को भूल गये । दिल के श्ररमान पूरे करने के लिए वह 
आगे बढ़े । 

भ्रब कोतवाल साहब उसके सन्निकट पहुच चूके थे । युवती 
का वेप बनाये चोर ने अ्रवसर के महत्त्व को समझ लिया । उसने 
श्रनेक प्रकार की लुभावनी चेष्टाए की । कोतवाल ने पूछा--तू 
कोन है ? 

उसने कुछ भी स्पष्ट उत्तर न देते हुए सिर्फ टिचू-टिच्‌ की 
ही ध्वनि की । ॒ 

तब कोतवाल ने तनिक तीखे स्वर से कहा--तुम कोई आवारा 
श्रौरत मालूम होती हो । तुम्हे कोतवाली मे चलना पडेंगा। 

तब उसने धीरे-से कहा--तो ले चलिए । 

उसकी चाल-ढाल आदि देख कर कोतवाल मग्ध हो गया । 
कासान्ध बन गया । कहाँ तो वह बहु-वेटियो की रक्षा करने को 
प्रतिज्ञा करके चला था और कहा अ्रव स्वयं ही उस मजे का 
मरीज वन गया-। ऐसे कत्तेंव्यश्रष्ट मनुष्यों की अगर दुर्देशा न होगी 
तो किसकी होगी ? ! | 





१७६ प्रेम-सुधा सातवा भाग 





कोतवाल उसे कोतवाली में श्लौर फिर एक कमरे में ले गया । 
दूसरे सिपाहियो को उसने कहा--में इस स्थव्री के बयात्न लूगा।। 
तुम लोग बाहर जाकर पहरा दो | ४ 


सिपाही बाहर जाकर अपनी-अपनी ड्यूटी पर तैनात हों गये । 
स्‍त्री वेषी चोर नजाकत के साथ कमरे में घूमने लगा। उसने 
घमते-घमते देखा--एक तरफ खोडा पडा है । वह उस ओर' गया 
श्औौर कोतवाल से पूछने लगा--यह क्‍या है ? यह तो बडा 
अच्छा लगता है । 

कोतवाल ने हस कर कहा--इसमें चोरो, गृ डों और बदमाशों 
का पर फसा दिया जाता हैं । 

चोर---इसमें पैर कैसे फसता होगा ”? जरा मेरा, पैर फंसा 
कर दिखा दीजिये न ु कक 

कोतवाल--कोमल पैर इसमे फसने के लिए नही बने है ।. 
इसमे फसने के लिए कठोर पैर चाहिए । में अपना ही पैर फसा 
कर दिखलाता हू । 

कामान्ध पुरुष की बुद्धि नप्ट हो जाती है। अ्रतएव कोतवाल 
' ने खोडे मे अपना पैर फसा दिया और उसे समभाने लगा--चोर 
का पैर यो फसता जाता है । । 

पास से एक खील पडी थी । चोर-यूवतों ने वह खील उठाई 
और खोडे से फसा दी। वस, जिषथान्ध कोतवाल मुलजिम वन 
कर अपनी ही करतुत से खोडे मे फस गया । 

कोतवाल को पराधीन स्थिति में देखकर यूवती ने घूघट खोल 
दिया और कहा--कोतवाल साहब ! किस बिरते पर आप ,चोर- 


233 चले थे ? मूझे अच्छी तरह पहचान लो, में वही हु 
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जिसे तुम पकडना चाहते थे । में स्वयं पकड़ से आ रहा था, मगर 
तुमने पकड़ा नहीं और स्वय ही मेरो पकड में आ गये ! 

चोर ने कोतवाल की एक तरफ की मृछ काट ली और पांच- 
सात जते मार कर उसका मद भी उतार दिया। चोर वहां से 
रफचक्कर होकर अपने स्थान पर श्रा गया । > 

सिपाहियो ने सोचा--बहुत समय हो जाने पर भी कोतवाल 
साहब बाहर नही श्राये, तो बे अन्दर गये । कोतवाल की दुर्दशा 
देख कर वे चकित हो गये । पूछा--प्ताहब, आपका यह हाल कंसे 
हो गया ? ; 

कोतवाल ने लज्जित होते हुए कहा--कुछ पूछो मत, यहां ती 
दूसरी ही रामायण हो गई । 

आखिर सिपाहियो ने कोतवाल को खोड़े से मृकत किया । राजा 
के पास भी यह समाचार पहुचे कि चोर कोतवाल को भी धोखा 
देकर चला गया । यह सुनकर राजा के रोष का पार न रहा । 
उसने कहा--तुम सब हरामखोर हो । एक चोर को भी सब मिल 
कर नही पकड सकते । अब में उसे पकड कर ही दम लू गा। 

राजा ने भिखारी का रूप धारण किया | हाथ में खप्पर लेकर ' 
अलख जगाना आरम्भ किया । थोडी देर बाद एक आदमी उधर 
से निकला तो भिखारी ने उससे कहा--भाई, में बहुत भूखा हु 
और मझे कछ खाने को दो । 

उसने कहा--मेरे पास क्या है कि तुम्हे दू ! हा, तू मे 
आशीर्वाद दे कि से शहर में चोरी करके सही-सलामत लौट ग्राऊ। 
फिर तो में तम्हे बहुत कुछ दे सक्‌ गा । ! 

भिखारी के रूप में राजा ने उसे श्राश्ञीर्वाद देते हुए कहां-- 
जाओो बावा, परमात्मा तुम्हारा भला करे। के 
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चोर चला गया । उसने शहर मे चोरी की और खूब धन 
लेकर उसी भिखारी के पास श्राया । कहा--बावा, आपके झाशी- 
वद से अच्छा घन मिल गया हैं ॥ 

चोर पास ही की एक शिला हटाकर उसमे प्रवेश कर गया | 
राजा ने उसके भीतर चले.जाने के पदचात्‌ उस शिला को हटाना 
चाहा, किन्तु वह हट न सकी । फिर भी राजा ने चोर का खुफिया 
रास्ता जान लिया । वह शहर में चला गया-और वहा से नौजवान 
सिपाहियो को साथ लाया । उनकी सहायता से शिला हटाई - गई । 
राजा ने अन्दर जाकर देखा तो कूछ निराला ही दृश्य दिखाई 
दिया । उसके श्रन्दर -एक विज्ञाल मकान ,था, जो राजमहल की 
सजावट को भी मात कर रहा था । जहा-तहा- मखमली कालीन 
फर्श पर बिछे हुए थे और -भीनी-भीनी सुगध सर्वेत्र-व्याप्त हो रही 
थी । बहुत-सी युवतिया वस्त्राभूषणों से सूसज्जित बैठी थी । 

आखिर चोर को पकड़ लिया गया । वहा के समस्त धन को 
ओर उन रमणियो को राजा ने अपने अधिकार मे किया । चोर को 
प्राणदण्ड क्री सजा दी गई | -औरतो को सम्मानपूर्वक अपने-अपने 
धर भेज देने की श्राज्ञा दी ।- मगर अत्यन्त भ्राइ्चर्य की वात है कि 
राजपुरुष उन्हे उनके घर की ओर ले जाते है, पर वे घर वी, 
ओ्रोर न जाकर उसी जगल की ओर जाती है जहा उस चोर का 
मकान था। राजसेवक वार-बार समभाते हे ,कि तुम्हारा मकाव 
उधर नही, इधर है, मगर वे एक नही सूनती । 

राजसेवको ने राजा के पास- यह ,सम[चार भेजा । राजा समझ 
गया कि उन्हे कोई ऐसी चीज खिलाई गई है, जिसकी मादकता के 


कारण उन्हे वही चोर और, वही घर नजर झ्रा रहा हैं और अपना 
असली घर नजर नही आता । - 
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' अलब्त्ता ' जिनके दिमाग पेर उसे मादक वस्तु का 'कम' असर 
था, वे तो होश में आ गई और अपने-अपने घर चली गईं, किन्तु 
जिनके दिमाग पर मार्दक वस्तू का पूरों असर था, उन्हे' उस घर 
के सिवाय दूसरे घर नज़र ही नही श्रार्ता था।।'' हे 


तब राजा ने बडें-बडे कुशल वद्यों को बुलाया और तन्शा दूर 
करने का प्रयत्न, किया | मगर वह नशा बडा हीं गहरा था और 
उस पर दवा का कोई असर नही हुआ । _. «६ 
कं ३९ 


सज्जनो ! . यह - एक दुष्ठान्त हैं ।.इस दुृष्टान्त-के मर्म प्र- 
श्राप विचार करेगे तो मनोरजक आध्यात्मिक रहस्य आपकी समझ 
में आज यंगा.) «कहे हू ०, ५७ कह है «४ 0 का जे 2५ 


> प्‌, ट 
दर्शनमोहनीय कर्म चोर के समान है । जैसे उस चोर, ने” 
स्त्रियों का, वशीकरण “किया था, उसी; प्रकार इस कमरे चोर ने 
ससारी भात्माश्रो,को वशीभूत .कर रकख़ा है-। जैसे 5उसने: श्रौषध 
खिलाई . थी, वैसे कर्म ने मिथ्यात्व रूपी मादक रस पिला रक्‍्खा- 
है । उस श्रौषध के प्रभाव से जैसे वे स्त्रिया अपना घरः. भूल गई. 
थी, उसी प्रकार यह ससारी आत्माए अपना घर--अपनी स्वरूप 
--भूल गई है । श्रसर को दूर करने के लिए जैसे वंच्यी -न्े“' प्रयास 
किया, उसी प्रकार भिथ्यात्व के श्रसर को दूर करने के लिए गुरु 
महाराज प्रयत्न करते है । जिनके दिमाग पर हल्का शअ्रसर होता 
है, वह गरुरु-उपदेश से दूर हो जाता हूँ, परन्तु प्रगाढ मिथ्यात्व 
का असर हजार बार कोशिश करने पर भी दूर नही होता । गुरु 
वँद्यराज पूडियाओो पर पुडियाए देते है, इजेक्शन पर इजेक्शन लगाते 
है और डोज पर डोज देते हे, जीवो को होश में लाने के लिए 
खून का पसीना एक करते हे, किन्तु फिर भी वे प्रगाढ मिथ्यात्वी 


श््० प्रेम-सुधा सातवां भाग 
श्रात्माए होश में नही आती और वैद्यो की समस्त कोशिशे बेकार 
साबित होती है । 

सज्जनों ! अगर वैद्य उनका नशा न उत्तार सके तो उनका 
क्या दोष हूँ? बेचारी दवा का भी क्‍या झपराध है ? उनका नशा 
तो मरने के बाद भी नही उतरने वाला है-। द्वव्य-नशा जीवन- 
पर्यन्‍त ही रहता है, मगर मिथ्यात्व रूप भाव-नशा तो किसी: 
किसी का ऐसा होता है कि अनंत काल में भी नहीं उतर सकता । 

तो श्राज तीन करण का स्वरूप आपको समझाया गया है । 
जब तीनो करणो का श्रात्मा में आविर्भाव हो जाता है तो आत्मा 
के उत्थान में देर नही लगती । उनमें भी अनिवृत्तिकरण तो ऐसा 
है कि एक बार उत्पन्न होकर सम्यक्त्व की प्राप्ति श्रवश्य करवाता 
ही है । 

सज्जनो ? झाप सम्यक्त्व प्राप्ति का यह क्रम सुनकर अपनी ' 
श्रात्मा मे उस दिव्य ज्योति को जगाने का प्रयत्न कीजिए । ऐसा 
करेंगे तो जन्म-मरण के दुःख से छुटकर अक्षय सूख प्राप्त कर 
सकेगे । तथास्तु । 


ब्यावर 
है. 


है कप 
षड्विध सम्यकत्व 


प्रहेन्तो भगवन्त इन्द्रमहिताः, सिद्धाइच सिद्धिस्थिता:, 
थ्राचार्या जिनशांसनोन्नतिकराः पुज्या उपाध्यायकाः । 
श्रीसिद्धान्ससुपाठका मुनिवरा रत्वत्रयाराधका', 
पञचेते परमेष्ठिनः प्रतिदिन, कुर्वन्तु नो सडगलम्‌ ॥॥ 
धर्मानूरागी सज्जनो ! 
कल बतलाया जा चुका हैँ कि सम्यक्त्व की प्राप्ति से प्रथम 
भूमिका का निर्माण श्रावश्यक है । भूमिका-निर्माण के बिना सम्यकत्व 
की प्राप्ति सम्भव ही नही हैं। जन तक भूमिका शुद्ध नही हो 
जाती, क्षेत्रशद्धि नही करें ली जाती, तव॒ तक सम्यक्त्व के प्रादुर्भावे 
की सम्भावना भी नहीं की जा सकती । पाच लव्वियां, जो सम्यक्त्व 
प्राप्तिकी भूमिकाए है, जब आत्मा में जागृत हो जाती है तो 
सम्यक्त्व की प्राप्ति में किचित्‌ भी विलव नही लगता । भ्रतएवं उन 
लब्बियो को प्राप्त करने के लिए सतत प्रयत्नशील रहना चाहिए । 


लव्वियो के प्रादुर्भाव के फलस्वरूप श्रात्मा मे सम्यक्त्व की पात्रता 
भ्रा जाती हूँ । 


२ प्रेम-सुघा सातवां भाग 





श् 
सम्यक्त्व भी एक प्रकार का नही, अनेक प्रकार का हैं। जमी 
अर खेती करता है तो एक ही चीज़ नही बोता । थोड़ी जमीन मे 
सककी बोता है, दो बीघे में ज्वार, दो बीघे मे तिल्‍ली, मं ग, मोठ, 
वाजरा आदि भी बोता हैं। वह जिस-जिस के बीज बोता है, उसी 
प्रकार की जिस उसे प्राप्त होती है । किन्तु वह ऐसा बीज नही 
डालता जो अनपयोगी हो । जीवन मे काम में आने योग्य बीज ही 
वह डालता है । 
तो नाना प्रकार के बीजो से उसे तरह-तरह की फसले प्राप्त 
होती हे । किसी से ईख तेय[र होती है, जिर्ससे गुड, शक्कर आदि 
बनाया जाता है, किसी से कपास तैयार होती है जिससे वस्त्र आदि 
बनते हे, किसी से तरह-तरस के खाद्य पदार्थ तैयार होते है जो 
सूधानिवत्ति के काम गाते है । | 
शास्त्रकार कहते हे कि इसी प्रकार सम्यक्त्व ' भी अनेक प्रकार 
को है । यँद्यपिं संम्यक्त्व के अनेक दृष्टियो'से अनेक 'भेंद-प्र भेद हैं, 
तथापि मुख्य रूप से छ भेद बतलाये गये है । शेष सब भेद-प्रभेद 
उत्ही में गभित हो जाते है। + “5 * +। 
यहा सर्वेप्रथम- ,सास्वादन सम्यक्त्व के विषय में कछ प्रकाश 
डाला, जाता हैं । शायद आपको पता हो: कि; औपहशमिक सम्यक्त्व 
अधिक-से अश्रधिक भी रहे तो अन्तमु हूर्ते तक ही रहता है, ,इससे 
अधिक नही” रह सकता । अन्तमुहूर्तत, - के बाद. उस सम्यक्त्व का 
पतन,हो-जाता हूँ। तो ज़ो जोव सम्यक्त्व- से च्यूत हो चुका है किन्तु 
ग्रभी;तक मिथ्यात्व में नही पहुन्न;पाया 'है, जो न॑ समकित भावः 
रहा- हैं और न मिथ्यात्व का रूप ग्रहण - कर'पाया है, ऐसे जीव. के 
परिणाम “की जो मिली-जुली परन्तु पतनोत्मूख विचारधारा है, रुति 
हूँ या श्रद्धा हैँ, उसे सास्वादन सम्यक्त्व कहते है । | ४. '€ 


षड्विघ सम्यक्त्व श्प३ 





,.. दूसरा सम्यक्त्व मिश्रसमकित है । प्रश्व किया जा सकता है कि 
मिश्र नामक तीसरा गृणस्थान है, जो श्रज्ञानी में पाया जाता है। 
ऐसे जोव की रुचि को मिश्रसम्यक्त्व किस प्रकार कहा जाता है ? 
मगर ध्यान रखना -चाहिए कि दो वस्तुओश्रो के मेल से जो भिन्‍न 
प्रकार की एक वस्तु तैयार होती हूँ, वह मिश्र कहलाती है । श्रतएंव 
वह शुद्ध सम्यक्त्व नही, पर मिली-जूली होती है ॥ गेहू और चने 
अलग-अलग धान्‍्य है और अलग-अलग पंड़े होने पर उन्हे उनके 
अलग-श्र॒लंग नाम से ही कहा जाता है ; किन्तु जब दोनो को मिला 
देते हे तो उसका नाम बेजड़ (पजाब में वेरडा) हो जाता हैं। 
उसकी बनी रोटी मिस्सी रोटो कहलाती 'है । दोनो के मिल जाने 
पर उन्हे अलग-श्रलग नाम से नही पुकारते, किन्तु मिश्र या मिक्स 
कहते हे । यद्यपि दोनो धान्‍्य मिल गये है श्र उनके मिलने पर 
उनका नाम भी अलग हो गया है, तथापि दोतो की अपनी-अपनो 
पृथक सत्ता का स्वेथा लोप नही हो गया है । उन्होने श्रपने स्वरूप 
का त्याग नही किया है । चना चना है भर गेहू गेह है । दोनो एक 
रूप नही हो गये हे, बल्कि अपने-अपने रूप में हो स्थित हे । 
इसी प्रकार मिश्र गृणस्थान मे सम्यक्त्व और मिथ्यात्व, दोनीं 
का मेल होता है । वहां श्राशिक रूप में सम्यक्त्व भी है और मिथ्या- 
त्व भी है । तो सम्यक्त्व का जो श्रश है, उसे सम्यक्त्व कहा 'जा 
सकता है। मिश्रगृणस्थान वाले जीव को क्रिया मिश्र होती है, 
क्योकि उसको 'परिणति एक नही है । उसका हाल ऐसा होता. है 
कि गगा गये तो गंगादास और जमता गये तो जमनादास | भ्रथात 
मिश्र सम्यक्त्व वाले जीव विना पैदी के लोटे के समान होते हैं 
' जब एक की वात सूनते हे तो कहने लगते हे-हा, मेरी सम मे 
अच्छी तरह थ्रा गया है ।और जब दूसरे ने आकर कान में मंत्र 


श्धड प्रेम-स॒घा सातवां मांग « 





फूक दिया तो पहली चीज गायब हो जाती है और वही बात 
अच्छी लगने लगती है । उसकी दृष्टि एक नहीं होती । मन्दिर पर 

फहराने वाली ध्वजा जिधर की हवा होती है, उधर ही फहराने 
लगती है । यही दर्शा मिश्रदृष्टि वाले की होती है। इधर लम्बी- 
चौडी मृ्‌ हपत्ती बांध कर सामायिक भी करते हे और उधर लम्बा- 
चौड़ा चादला भी लगाते है । वे न पूरे हिन्दू है, न मुसलमान हे । 

इस प्रकार की मिश्रित दृष्टि वाले जीव मिश्र सम्यक्त्वी 
कहलाते है। वे शुद्ध नही, मिले-जूले होते है । जिसमे मीठा मिला 
दिया गया है, वह दही न खट्टे में ही, न मीठे मे ही । यहो दशा 
मिश्रदृष्टि की होती है । 

त्यागी साधु मुनिराज नगर के बाहर विराजमान हो गये । 
नगर मे घोषणा हो गई कि धर्मंघोष मुनिराज या दूसरे मुनिराज 
पधारे है । यह सूतते ही नगरनिवासी नदी की तरह दर्शनार्थ उमड 
पडे । उन्होने उनके दर्शन किये और उनकी उपदेशवाणी सूती ॥ 
वापिस अपने घर आ गये । मूनिराज विहार भी कर गये । आपने 
हमे तो चार मास के लिए रिजर्व कर रक्‍्खा है, अ्रतएवं श्राप 
निरिचन्त हैं। मगर फकीर एक जगह नही बेठे रहते । बैठे रहना 
भी नही चाहिए । किन्तु भगवान्‌ ने हमे चार महीने के लिए एक 
स्थान पर रहने को नियत्रित कर दिया हैं। यो साधू अप्रतिबध 
विहारी होते है । 

साधु को वायू की उपमा दी है और विधान किया गया है 
कि बिना कारण वह एक स्थान पर न ठहरे | वह ठहरता है तो 
उसकी हानि ही होती है । श्रतिपरिचय होने के कारण किसी पर 
राग और किसी पर द्वेष का भाव ग्राना स्वाभाविक है। अतएव 
ु साधू को अप्रतिवध-विहार होना चहिए ॥ 


षड्विघ सम्यवत्व॑ श्छ्‌ 


साधु चार प्रकार के बधनो से रहित होते हे-द्वव्य, क्षेत्र, काल 
श्रौर भाव रूप बधतन । घन-दौलत, चेला-चेली, वस्त्र-पात्र श्रादि 
में मोह होना द्वव्यबन्धन है। यह हमारा क्षेत्र है और यह इतर 
क्षेत्र है, इस प्रकार की भावना होना क्षेत्रबधन है । साधु के मन 
में ऐसी भावना भी नही होनी चाहिए । साधु को किसी क्षेत्र से 
नहीं बधना चाहिए । 


सज्जनो ! हमें आप से क्‍या लेना है ? जो लेना है तो सभी 
से लेना है और नही लेना है तो किसी से भी नही लेना है। साधु 
को तो (वसुधैव कुटुस्बकम्‌' का सिद्धात्त अपनाना चाहिए । 
एक क्षेत्र को छोडकर दूसरे क्षेत्र मे नही जाना, यह क्षेत्र प्रतिबंध 
तही तो क्‍या है ? हमें चाहिए क्‍या ? यहा आये तो यहा भोजन- 
वस्त्र मिल जाता है श्र पजाब में गये तो पजाब में भी मिल 
जाता है। धर्मध्यान तो जहा जायेगे वहा होगा ही। दूकान में 
माल होना चाहिए । माल होगा तो ग्राहक भी आ जायेगे । श्रगर 
दूकान में कोई माल ही नही है तो कही भी जाने पर कुछ भी काम 
नही बनने वाला है । 

हां, अगर माल है और यहा नही बिकता है तो यह थी नही 
कि कलकत्ता या बम्बई मे दूकान करना ही नही और यही भूखा 
मर जाना । यह कोई बुद्धिमतता का काम अथवा विचारशीलता 
नही है । | 

तो इस प्रकार क्षेत्र-सबधी ममत्व होना क्षेत्रवधन हैँ । साधु को 
यह नही होना चाहिए । 

कई साधू ऐसे भी मिलेगे, जिन्होंने, जिस प्रदेश मे जन्म लिया 
या दीक्षित हुए, उससे आगे की दुनिया देखी ही नही | वे सोचते 
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हे--वहा जाने से न मालम क्‍या होगे ' अरे, " वहा क्यो भेडिया 
रहते हे जो तुम्हे काट खायेगे ? साधू को कया 'है। ? उंसकी तो 
चारो ख्‌ट जागीर है । मेने रतलाम के' चातुर्मास से उठकर बबई 
तक शेष काल में करीब कंरीव एक'हजार 'मील का विहार किंया 
हैँ। रतलाम से विहार किया तो सोजत सम्मेलन से पहुचे जो रत- 
लाम से अनुमानतत ३०० मील है, इधर उधर घृमते'रहे श्र फिर 
वहा से करीब ७०० मील का विहार करके बम्बई पहुचे., यह हैं 
घमक्‍कड साधू का जीवन, कहा है; कक 0 दशक 
| साधु तो रसता भला।. _. ४: 
अ्रमण करते रहने से तंन्दुरुस्ती' बनी रहती है और धर्म का 
प्रचार भी अच्छा होता है । सभवं'है' कोई यह-सोचते हो कि उत्तर 
प्रदेश' मे आाहार-पानी ठीक रूप से नही मिलेगां, परन्तु यह सोचना 
ठीक नही । आहार-पानी तो थोडा या 'बहुंत प्रायः सर्वत्र मिल 
ही जता है । फिर यह भाग्याधीन बॉत है । 'कदाचित्‌ कही न भी 
मिला और क्षधा-परीषह सहन कंरना पडा तो भी क्‍या हुआ ” 
साधु तो फिर भी घाटे मे नही, लाभ में ही रहता है।' उससे कर्मों 
की अधिक निजजेरा होती' है ।'अ्रतएवं साधु को क्षेत्र बघन भी त्याग 
देना चाहिए ' ४ कलह 


अम्‌क समय पर ही गोचरी को जाऊगा और उससे अतिरिक्त 
समय मे नहीं जाऊंगा, इस प्रकार के प्रतिबंध की काल बन्धन कहते 
हैं| शास्त्रो मे कहा है कि साधू को द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव 
देखकर प्रत्येक क्रिया करनी चाहिए। .-: , 

चौथा भाववन्ध है और वह वडा जबददेस्त 'बधन है । आत्मा 
में अपनी जड़ जमाये' हुए क्रोव, मान, माया; लोभ राग और द्वेष 
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आदि 'विकार भरे पडे हे ।- यह भावबधन सदैव आत्मा के साथ 
रहते हे । चाहें कोई हजारों मील दूर चला जाये, फिर भी आपको 
'अपना घर परिवारादि तो याद आते ही रहते है । यह मोहरूप 
भाववधन ही का तो कारण है, जब तक मोह आत्मा मे विद्यमान 
'हैं तो वहां बधन होंता 'ही है । 

यह चारो प्रकार के बन्धन आत्मा को धर्म से विमुख करने 
वाले है । 

तो में कह रहा था कि मूनिराज आये और विहार भी कर 
गये । जब लोग वापिस आये तो एक सेठजी भी दर्शन करने जा 
रहे थे। उन्हे बहीखाता देखने मे देरी हो गई थी। जब वृह 
देखकर निवृत्त हुए तो दर्शन करने चले । रास्ते में लोगो से पूछने 
पर पता चला कि मनिराज तो विहार कर चुके हे किन्तु रास्ते 
में उन्हे एक मिथ्या दृष्टि- वाला व्यक्ति मिल गया । उसने कहा-- 
सेठ साहब, वे चले गये तो क्‍या हानि है ? अ्रभी-श्रभी बावली 
वाली बगीची में एक पहुचे हुए, महात्मा पधारे है। उनके पास 
बहुत-से हाथी-घोडे हे और शाही -ठाठ है। आप उनके दर्शन 
कीजियेन ? 

बस, यह संनते ही सेठजणी की विचारधारा रूपी गाडी पलट 
गई । उन्हे यह विवेक नही कि जिसके पास हाथी-घोडा आदि का 
ठाठ है, वह महात्मा है कि राजा है ? योगी हे या भोगी हैँ ? कहा 
तो त्यागमति सयमधन अनगार और कहा वह त्याग की विडम्बना 
करने वाला बाबा । ह 

फिर भी सेठ वहां, गया और दर्शन,कर आया। वह सोचने 
लगा--अच्छा हुआ कि मूझे महात्मा के दर्शन हो गये । इस प्रकार 
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उसके विचार इधर भी हो गये श्रौर उधर भी हो गये । उसकी विवेक 
करने की दृष्टि लुप्त हो गई। ऐसी जिसकी मान्यता होती है, 
समभना चाहिए कि वह मिश्र दृष्टि हैं। उसकी दृष्टि या रुचि को 
मिश्र सम्यक्त्व कहते हे । 

मिश्र दृष्टि वालों की क्या दशा होती है, यह समभने के लिए 
एक उदाहरण लीजिये .-- 

एक बार किसी नगर मे चोर चोरी करने गये । वे एक 
घर मे घुसे । घर वाली स्त्री ने उन्हे देखा और वह उनके रूप॑+ 
लावण्य पर अरतिश्य मुग्घ हो गई। उसकी बुद्धि यहां तक अ्रष्ट 
हुई कि वह हजारो के वस्त्राभूषण पहने ही उनके पीछे हो गई। 
उसने सोचा--चोर मुफ्त का मोल लाते है और दिल खोलकर 
उडाते है । में इनके पास रहकर बढ़िया खाऊगी, पिऊंगी, पहन गी 
और विषयवासना की भी पूर्ति करती रहृगी । 

जब व्यक्ति विययान्ध हो जाता है तो उसे अ्रपने कूल की श्रौर 
जाति आदि की मर्यादा का भी ज्ञान नही रहता । 

चोर उसे पाकर अत्यन्त प्रसन्‍्त हुए । वे सोचने लगे--सहज ही 
हजारो के माल के साथ लक्ष्मी की प्राप्ति हो गई। वे आगे चले । 
रास्ते मे एक गहरी नदी भाई । जब वे नदी पाद करने की तैयारी 
करने लगे तो उन्होने उस कूलटा के विषय मे भी विचार किया । 
उन्होने सोचा--जो स्त्री अपने पति की भी सगी न हुई, जो इसे 
सात फेरे फेर कर लाया था, जिससे इसने श्राजीवन आज्ञापालन 
करने और प्रामाणिक रहने की प्रतिज्ञा की थी और सुख-दुख में 
साथ देने का वायदा किया था, तो यह हमारी कब॑ होने वाली है । 

यह सोच कर उन्होने उस स्त्री के सारे जेवर उतार लिये 
और कीमती वस्त्र भी न छोड़े ! स्त्री उधघाड़े शरीर एकाकिनी 
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खड़ी रह गई । वह न इधर की रही, न उधर की रही । न भर- 
तार ही मिला, न जार ही मिला । े 

उस स्त्री के पश्चात्ताप का पार न रहा। वह सोचने लगी--- 
बड़ा गज़ब हो गया कि मे कही की न रही !' मुझे अपने जीवन- 
साथी पति पर श्रद्धा रखनी चाहिए थी । वह मेरे जीवनाधार श्रे । 
मगर मेने विषयान्ध होकर उनके साथ धोखा किया । मेने सोचा 
कि चोरो के धर मूझे भोगोपभोग की उत्तम सामग्री मिलेगी और 
मेरी मनोकामना पूरी होगी । इस म॒गतृष्णा मे पडकर मेने कुल 
को कलक लगाया । उधर पति को छोड आई और इनके साथ 
हो गई । परन्तु ये इतने निर्देय और निष्ठुर निकले कि मेरे शरीर 
के वस्त्र भी उतार कर और मूझे इस हालत में छोड़ कर चल 
दिये। प्रभो ! म्‌झे मार्ग दिखलाओो । श्रब में किधर जाऊं और 
क्या करू ? इस प्रकार पशोपेश में पड़ी वह स्त्री दु ख उठा रही 
है । किकर्त्तव्यमूढ हो रही है। ' 

सज्जनो ! यह चोर. तो धन झ्ादि का अपहरण करने वाले हे 
ही, परन्तु मिथ्यात्व रूपी चोर बडा ही प्रवल है । वह ज्ञान-दर्शेन- 
चारित्र रूपी परम भ्रात्मिक घव की चोरी कर लेता है और आत्मा 
को उस स्त्री की भांति नगा करके इधर-उधर जन्म-जन्मान्तर मे 
भटकाता है । 

वह स्त्री नये-तयें गहने और और कपड़े पहनने के लिए और 
भ्रानन्द का उपभोग करने के लिए गई थी, किन्तु उसके सारे सपने 
ओर मंसूवे मिट्टी मे मिल गये । श्रव वह नग्न रूप में खड़ी-खडो 
परचात्ताप कर रही है । त इधर जा सकती है, व उधर जा सकती 
हैं। उसकी यह दुर्देशा क्यों हुई ? इस कारण कि उसकी अपने 
पति पर निष्ठा नही थी । 
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याद रखना ब्यावर वालो ' मे खुले शब्दो; में कहुगा कि; यही 
दशा उन सिश्रपथियो की होगी ॥; अ्तएवं एकमात्र वीतराग देव'* 
के प्रति अनन्य निष्ठा धारण करो,और श्रद्धा .के- साथ उन्ही की 
थ्राज्ञा का पालन करो । एक के प्रति वफादार” न ,रहने से.' क्या 
हालत होती है, यह बात इस उदाहरण से समभी जा सकती है । 
मगर उस स्त्री के तो वस्त्राभूषण ही उतारे गये थे, आप वीतराग 
देव के प्रति अप्रामाणिक बनोगे तो भ्रापका वीतराग सम्यक्त्व रूपी 
धन छिन जायेगा, सर्वेस्व लुट जायेगाउ। / “7... * +»«४' 

इन मिश्रपथियों को मौत भी नही श्राती। यह- न समभिये. 
कि 'में उनके प्रति द्वेषयुक्त, भावना प्रकैट कर रहा ,हु । शास्त्रों में 
विधान है कि जब तक तीसरे गुणस्थान की दशा है श्रर्थात्‌' मिश्र-' 
दृष्टि है, तब तक आत्मा की मृत्यु नहीहोती । श्र्थात्‌)मिश्रगूण- * 
स्थान में जीव काम नही करता । वह मृत्युशय्या ' पर तडप' रहा 
हो तो भी उसे मौत नही श्रायेगी । जब वह एक तरफ हो जायेगा. 
तभी मौत उसका वरण करेगी । एक तरफ दृष्टि झुके जाने पर 
ही जीव किसी गति में जाता है ।-ऐसा कदापि नही हो सकता कि 
आधा तो अच्छो गति मे और भ्राधा खोटी गति मे चला जाये । 
आत्मा किसी भी एक हो गति, मे 'जा सकता है:ओऔर जब एक ही . 
गति मे जाना है तो एक ही गति का पूरा-पूरा टिकट भी? उसे 
खरीदना होंगा । यह नही होगा कि जिसे यहा से दिल्ली जाना हैं, 
वह आधा टिकट तो अहमदाबाद का और आधा दिल्‍ली का 
खरोदे और दिल्‍लो पहुच जाये। आ्राधे-आधे टिकट से वह किधर 
भी नही पहुच सकता । _. 5 । 

जव आत्मा में मिश्र अवस्था हूँ याती अ्रच्छे भांव भी आते- है , 
और मिथ्यात्व के बुरे भाव भी आते हे, तो वहू.मर-कर किघरं 
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जायेगा ? क्‍या अच्छे भाव के कारण आधी आत्मा स्वगे में और 
ब्रे भाव के कारण; आधी ,आत्मा ,नरक में या अन्यत्र कही 
चली जायेगी “? ऐसा-कदापि नही हो सकता । आत्मा को तो एक 
ही गति में जाना होगा,। दुनिया मे कहावत है--'एक तरफ हो 
कर मरो ।” एक तरफ हुए विना जीव मरता भी नही है । किन्तु 
एक तरफ में भी मिथ्यात्व की तरफ़ हो जाना सरल है । एक बार 


नही,- अनेक बार इस तरफ होकर मरे हो, किन्तु समकित की तेरफ 
होकर नही करे। ; 


अगर विशुद्ध सम्यक्त्व अर्थात्‌ क्षायिक सम्यकत्व एक बार भी 
थ्रा जाये तो जीव; -उत्ती:- भव- में मोक्ष जा सकता है । कदाचित्‌ 
उसी भव में न जाय तो तीसरे भव में तो चला ही जायगा । 
जिस - क्षायिक. सम्यग्दृष्टि ने अगले भव की-आयु का बंध न किया 
हो, वह उसी भव से मृक्ति प्राप्ति कर छेता है । अगर क्षायिक 
सम्यक्त्व से पहले ही आयू बाध ली हो तो तीसरे भव में मोक्ष 
होता है । मोक्ष क्रा-टिकट इसी मनृष्यमव से मिलता है। यही से 
सब गएंडिया छटठती, हे। मनुष्यक्षव सब लाइनों का जकशन हे । 
इस जकशन से पांचो, लाइनों की रेले छुटती हे । जो तरक के योग्य 
कार्य करते है, -उन्‍्हे नरक में जाने वाली गाडी मे सवार होना 
पडता है और एक लाइन पर भी अनेक स्टेशन भ्राति है । जिससे 
जिस स्टेशन का , टिकट खरीदा है, ,उसे उसी स्टेशन पर उतरना 
पडता है। जैसे नरक की लाइन पर सात स्टेशन है । कोई जीव _ 
पहले नरक का, ,कोई दूसरे, तीसरे यावत्‌ कोई सातवे नरक का 
टिकट खरीदता है और उसी स्टेशन पर उतर जाता हैं । 

दूसरी लाइन देवयोनि की तरफ जाती हैं । देवगति के योग्य 
टिकट जिसने -खरीद लिया है, वह देवगति की लाइन पर जाने 
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वाली गाडी में सवार होता है श्ौर और अपने टिकट के अनूसार 
प्रथम श्रादि किसी देवलोक में उतर जाता है । मनृष्य श्रावक को 
बारहवें देवलोक तक का टिकट मिल सकता है| उससे आगे जाने 
का उसे »धिकार नही । जिसे उससे आगे जाना है, उसे त्याग्री 
साधुप्रो की कतार में खड़ा होना होगा । वह रेल साधुजीवन वाले 
को २६वें देवलोक तक पहुचा सकती है । 
अभिप्राय यह है कि मनुष्य जहा का टिकट लेना चाहे, ले सकता 

है भौर जहां का टिकट लेगा वही उसे उतरना पड़ेगा । एक इच 
भी उससे आगे नहीं जा सकता। 

तिर्यंच-लाइन का टिकट लेने वाले एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, 
चतुरिन्द्रिय और पचेन्द्रिय आदि स्टेशन पर उतरते हे । ह 

मनुष्ययोनि का टिकट छेने वाला गर्भज या सम्मूछिंग अथवा 
कर्मभमिज या अकर्मभृमिज आदि का ठिकिद लेकर वहां उतर 
सकता है। 

यह चार लाइने तो ससार की हैं । इन चारो लाइनो पर 
गाडिया आती भी है और जाती भी हैँ। पांचवी लाइन मोक्ष की 
है। वहा गाडी जाती है, पर आत्ती नही है । जो एक बार वहा जा 
पहुंचा वह वहा से लौटने की इच्छा ही नही करता है, तो फिर 
गाडी आवे किसके लिए ? 

इन सभी स्टेशनों पर ओटोमेटिक--स्वतः सचालित--मशीन 
द्वारा इतनी सावधानी बरती जाती है कि कोई टिकट बिना कहीं 
भी नहीं जा सकता। उदाहरणार्थ, तिर्येजझ्चयोनि की लाइन पर 
जाने वाले ने यदि एकेन्द्रिय के स्टेशन का दिकट खरीदा है तो 
उसे उसी स्टेशन पर उतरना पड़ेगा और उसमे भी फिर पृथ्वी, 
झप्‌, तेज, वायू या वनस्पतिकाय- के .स्टेशन पर उत्तरना होगा । 
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एकेन्द्रिय का टिकट वाला एकेन्द्रिय-स्टेशन पर उतरेगा और 
ह्ीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिचद्धय और पचेन्द्रिय टिकट काला उसी अपने- 
अपने स्टेशन पर उतरेगा । कोई पहले या पीछे उतरने का दुस्साहस 
नहीं कर सकता । पचेन्द्रिय-स्टेशन पर दो प्लेटफार्म है । एक तरफ 
तो सज्ञी पच्ेन्द्रिय वाले जीव उतरते हैं और एक तरफ शअसज्ञी 
पचेन्द्रिय वाले मसाफिर उत्तरते हे । 

यह मनृष्य-लोक रूपी रेलवे-जकशन इनता विज्ञाल हैं कि यही *- 
से सब तरफ का सीधा टिकट मिलता है। सभी लाइनो का हेड 
झॉफिस भी यही पर है और सब लाइनो का हिसाव भी यही रकक्‍्खा 
जाता है। 

भद्र पुरुषों ! चार लाइनो के टिकट कर्मोदय से प्राप्त होते 
है, क्योकि चारो गतिया उदयभाव में हे--कर्मोदय से प्राप्त होती 
है । पाचवी मोक्ष की लाइन क्षायिक भाव से है । जब आत्मा चारो 
लाइनो से विम॒क्‍्त हो जाती है, कर्मो का उदय और वेदन झ्रांदि सब 
समाप्त हो जाता है, तब उस लाइन में जाया जा सकता है। 
मोक्षगत्ति को बधच्छेद गति भी कहते है । 

चारो गतियो में यहा के बंधे हुए कंदी जाते हे । कोई कैदी पकडा 

जाता है तो उसके हाथ-पाव हथकडियो-बेड़ियो मे जकड दिये जाते 
हैं और उसे जेल मे भेज दिया जाता है। वह कदी स्वेच्छा से जेल 
नही गया है, उसे विवशता से जानता पडा हैं । 

कंदी भी दो प्रकार के होते हे--एक राजनीतिक अथवा सत्या- 
ग्रही कैदी और दूसरे गृनहगार कैदी । चोरी, जारी, गृडागीरी, 
अत्याचार आदि निरकृष्ट कार्य करने वाले जो गुनहगार कंदी हे, 
उनके लिए अलग प्रकार का कानून है । किन्तु सत्याग्रही कंदियों 
के लिए कानून कुछ और तरह का हैँ। अनाचार करने वालो से 
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कठोर काम लिया जाता है उन्हे मारा-पीटा जाता है और जीवेनो- 
पयोगी साधनों की सूविधा भी उन्हे नहीं दी जाती .है । शाही 
कैदियों के साथ ऐसा व्यवहार नहीं किया जाता । कानून-भाग के 
ग्रपराध में जवाहरलाल- जी, पठेल, गाधीजी आदि को गिरफ्तार 
किया गया। पर उनके हाथो में हथकंडिया नही डाली गईं-। क्यों- 
कि वारट देखते ही वे अपने झ्रापको स्वयं समपित कर देते , थे 
भर खुशी के साथ जेल; में चले, जाते थे ।. वहा उन्हे ए' 
क्लास दी जाती थी । उन्हे नजर कद किया जाता ,था ।., उन्हें 
अखबार और प्स्तके पढने तथा लिखने की सुविधा थी । भोजन 
की विशेष व्यवस्था थी और दूसरी सहुलियत की चीजे भी “मुहय्या 
की जाती थी | फिर भी वे कैदी तो थे ही और उच्हे जेल से, बाहर 
जाने की सुविधा नही थी-। पा पा जे कफ 
तो मे कहने जा रहा था कि चारो गतिया कर्मोदय से होती 
हैं । बे हुए कर्म तो भोगने ही पडते है ।'जीव एक गति: से दूसरी' 
गति में तभी जाता है, जब वह गति उदय मे आती हँ'। जो जीव 
पहले के शरीर को त्याग चुका है, और, नरकगति, तिर्यचगर्ति 
मनुष्यगति या देवगति में जा रहा है, किन्तु अभी वहा पहुचा नहीं 
है, रास्ते मे ही है, तव भी उसे नरक, तिर्यच, मनृष्य या'देव ही 
कहते है । क्योंकि उसकी यह पर्याय समाप्त हो' चुकी” है ।' कदी 
श्रभी जेलखाने में पहुचा नही तो क्या ,हुश्ना, जब से वह पुलिस की 
गिरफ्त में आ गया है, तभी से भ्रपराधी. करार दे:दिया जाता है । 
इसी प्रकार जीव जिस गति में त्तिकट भविष्य में उत्पर्नन हो रहा 
है, उस गति का उदय उसे हो चका है, अ्रतएवं वह उसी गति 
वाला कहलाता है, फिर भले, ही वह अभी ' रास्ते मे ही, चल 
रहा हू । है के अं 


रो बी शि्न्य बा 
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-:- मगर पचमगति का टिकट विचित्र है। चारो गतियोः मे तो 
जीव अनन्त वार गया और आया, किन्तु ये लाइने ऐसी जगह: परे 
नही- पहुच सकी जहा जाने पर फिर आना 'न हो, क्योकि इच चारो 
लाइनो की बधच्छेदर गति नही है । परन्तु मोक्ष जाने.वेलली आत्माओं 
की वंधच्छेद गति होती है । वहा वही -जीव जाते-हे; जिन्होने... बन्ध 
का पूरी ,तरह छेदन कर दिया हो । इस सम्बन्ध मे कोई भूल नही 


हो सकती । कोई उधर से इधर या इधर से उधर नही जा. 
सकता । हर पे 
बच्छेद का मल सम्यक्त्व ही है। सम्यक्त्व के अभाव में 

बन्धच्छेद होना असम्भव है। श्रतएवं जो बन्ध से सदा के लिए 
बचनो चाहते हे और बन्ध जीवन दु खो से मुक्ति पात्ता चाहते हे, 
उनका सबसे पहला कर्त्तव्य यही है कि वे सम्यकत्व प्राप्त करे |__. 

जैसे रूई के बड़े से बडे ढेर के लिए केवल एक दियासलाई की 
तूली पर्याप्त हैँ, उसी प्रकार सम्यवंत्व भी एक ऐसी चिनगारी'”है जो 
कर्मो के व॒न्द के वन्द जला कर नप्ट'कर देती है।'.. ... 

चौमासे के मौसिम में श्रगर दियासलाई में सील (नमी) आओ” 
गई हो तो फिर कितनी ही तूलिया रगड़-रंगड कंर समाप्त कर 
दी, चिनगारी प्रज्वलित नहीं होती । इसी प्रकार जंब मिथ्यात्व 
की सील से जीव की श्रद्धा सील जाती है तो फिर 'कर्मो' को! नप्ट 
करंने वाली ज्वाला आत्मा में उत्पन्न नहीं हो सकती | हा 

सज्जनो ! 'श्रव तो बादल भी साफ हो गये हे, अत “चिनगारी' 
प्रकट होने दो। मिथ्यात्व की सील साफ होने दो । सम्यवत्व का 
हुतांद्नं प्रदीप्त होने दो । श्रभी अनुकल समय हैं'। थोडो-सो भी 
आत्मे-जागृति की चिन्गारी यदि प्रकट हो गई तो फिर 'सम्यवंत्व 
श्रत्रे मे. देर-तेही लगेगी. .. + -* ४ *«» - लय 
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मेने कहा था कि मिश्रदृष्टि को मृत्यु भी आलिंगन नहीं 
करती । 

व्यंग से एक शिक्षक ने कहा--महाराज, मिश्र गुणस्थान 
श्रमर है; क्योंकि उसमे जीव की मृत्यु नही होती । 


महाराज श्री ने हंसकर फरमाया--इस पर मुझे एक कहानी 
याद आ गई। एक बार बहुत-से सियार 'इकट्ट होकर तालाब के 
घाट पर पानी पीने गये । पानी बहुत गहराई में था । भ्रतएव बच्चें 
और जवान तो अपनी होशियारी से पानी पीकर ऊपर श्रा गये, 
कित्तु जब बूढ़ा सियार पानी पीने लगा तो अपने को संभाल न 
सकने के कारण तालाब में गिर गया | वह खूब छटपटाया । उसने 
हाथ पैर मारने में कोई कसर न रक्खी । फिर भी निकलने में 
सफल न हो सका । 


दूसरे सियार यह तमाशा देख रहे थे उन्होनें कहा-भाईजी, 
बाबाजी, मामाजी ! श्रव तो तालाब से निकल आ्रात्रों । बहुत देर 
हो गई है । 
बढे सियार ने सोचा-अभ्रगर में इनसे कह दूं - कि म्‌भसे बाहर 
नहीं निकला जाता, तो मेरे चौधरीपन का प्रभाव कम हो जायेगा । 
मेरी असमर्थता इन पर प्रकट हो जायेगी तो सारा रोव-दाब समाप्त 
हो जायेगा । अतएवं उसने उनके आग्रह करने पर भी कहा- 
बच्चो ! में तो अभी नहीं आता । यह जगह ठडी है, सुखकारी 
है और अ्रभी यही रहने का जी होता है । ठीक ऐसे ही मिश्रपथि 
रूप तालाव की गहराई में से निकला नही जाता है, तभी तो शिक्षक 
महोदय अपने व्यग में मिश्वगुण स्थान को अमर अ्र्थात्‌ नही मरने 
वाला वतलाते हैं । मगर याद रखना यह शास्वत अमर नही है। 
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हां, तो परिणाम यह हुआ कि उसके साथी चले गये और वह वहीं 
दुखी होता रहा । 
» एमिश्र-दृष्टि वाले जीव कभी इधर और कभी उधर होते रहते 


हैं । उनकी एक तरफ दृष्टि नहीं होती । यह दूसरे मिश्र सम्यक्त्व 
की बात हुई । 


तीसरा औपशमिक सम्यक्त्व है । अनन्तानूबधी क्रोध, मान, 
माया, लोभ, तथा मिथ्यात््वमोहनीय, मिश्रमोहनीय श्रौर समकित- 
मोहनीय-इन सात प्रकृतियो के उपशम से उत्पन्न होता है । अनन्ता- 
नूवधी क्रोध, मान, माया और लोभ का ऐसा रग चढता है कि 
जीवन भर नही उतरता । वह सबसे अ्रधिक तीत्र होता है । उसकी 
स्थिति यावज्जीवन है । 

जब पहले नबर का लोभ झ्ञाता हैं तो जीव व खाता है, न खर्च 
करता है, किन्तु घन को बढाने में ही .मशगृूल रहता है । उसे कोई 
दान देने को कहता है तो वह चिढ़ कर उत्तर देता हँ-देखो जी, 
गआ्राज कह दिया सो कह दिया , आगे फिर कभी मत कहना । 

रतलाम मे सौराष्ट्र- के एक सेठ रहते हैँ । वे मुझसे कहते थे- 
महाराज | झौर तो आप सभी कुछ कहना, मगर एक तपस्या के 
लिए और दान के लिए मत कहना | यह सूनते ही मेरे हृदय को 
ठेस लगती है । 

हा, तो अ्रनन्तानुबधी के लोभी मरते समय भी लड़के को हिंदा- 
यत कर देते हे कि-देखो; अगर मेरे असली बेटे हो तो घन को 
खत्म न कर देता । ऐसे अनन्तानूवधी लोभरूप कषाय वालों का 
रग जीवन भर नही उतरता । ऐसा जीव सीघा नरक में जाता हैं । 

यो-तो जब तक वीतराग दशा प्राप्त न हो जाये, तब तक जीव 
के साथ क्रोध, मान माया , और लोभ लगे हो रहते हे। किन्तु 
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होता है। 
: अपनी चीज में सन्‍्तोष न करना और दूसरे की चीज हड़पने के 
लिए तैयार रहना: अतिलोभ का कायें है | पा 


ग्रतिलोभी कभी-कभी व्याज लेते मल भी खो बैठता+ है | एक 
तीन दिव, का भूखा कुत्ता ख्राक को तालाश में फिर रहा था । 
लाभांन्तराय. टटने से उसे तीसरे,दिन किसी दातार से एक रोटी 
मिल गई ॥ वह उस रोटी को ,मु ह मे. दवाये गाँव के बाहर तालाब 
केकित़ारे -श्रा गया ॥ उसने सोचा चलो, यहाँ में .स्वतन्त्रतापूर्वक्‌ 
रोटी :खाकर पानी, भी पी लूंगा। यह सोच कर वह.पानी ' के 
नजदीक आया । पानी पर उसकी दृष्टि पड़ी । दृष्टि पडते ही उसे 
पीनी में अपने जैसा दूसरा कुत्ता दिखाई दिया । उसके म्‌ ह मे भी 
रोटी थी-॥वास्तव में दूसरा,कुत्ता था ही नही, वह श्रपती ही परछाई- 
देखे रहा/था । मगर मूखे कुत्ते ने यह बात,नही समझी और सोचा- 
पहले उस कुत्ते की रोटी छीन लू, फिर दोनो रोटिया साथ-साथ 
खाऊँगा ॥ उपने"अ्रपेती रोटी एक तरफ रख दी और परछाई वाले 
क्त्ते की ओर मूख करके भौकने लगा और पानी में घुस गयां।* 
पाती, मे -धुर्सां तो परछाई गायब हो गई और उसे कुछ तही मिला ॥' 
आखिर वह पानी से बाहर निकला और सोचने लगा-चलो “अब 
अपनी ही रोटी खाले ।- म्रगर उसके भोगास्तराय कर्म का ऐसा 
उदय आयी कि; उंसके पहुचने से पहले ही' एक कौओ्ा आकर वह 
रोटी उठा ले गया और उड़ गया। अर्ब कुत्ता भूख से छंटपटातां 
हैँ शोर प्रछताता है, किन्तु उसका कुछ:वश नही चलता ४ 

देखिये, अति लोभ के कारण वह ,अपनी रोटी भी गंवा बैठा । 
इसी प्रकार,अतिलोभ घोर विपत्तियो का कारण: है । . ' 
ल्‍यततयत0 ७, 
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,' जो उक्त सात प्रकृतियों को दबाता है, शमन करता है, 
या उपश्ञान्त करता हैं, उसे औपशमिक सम्यक्‍्त्व की प्राप्ति 
होती है । + * 

' ' उवत॑ सात प्रकृतियों में से कुछ का शम्न किया और कुछ का 
क्षय किया तो क्षायोपशमिक सम्यकक्‍त्व प्राप्त होता है । 


पाचवा वेदक सम्यक्त्व कहलातां है । क्षायिक सम्यक्त्व की 
प्राप्ति से पूर्व क्षण मे, जब कि जीव समकितमोहनीय के अन्तिम 
पुदूगलो का रसास्वादन करता है, और दूसरे हो क्षण क्षायिक सम्य- 
क्त्व॑ प्राप्त होने वाला है उस समय की जो जीव की रुचि है, उसे 
वेंदक सम्पक्त्व कहते है । 
छठा क्षाय्रिक सम्यक्‍त्व हैँ । जब पूर्वोक्त सातो प्रकृतिया समल 
नष्ट हो जाती हे, - फिर कभी - सिर उठाते योग्य नहीं रहती, तब 
क्षायिक सम्यकत्व की प्राप्ति होती हैं। घास ऊपर-ऊपर से काठा 
जाता हूँ तो फिर उग भ्राता है, किन्तु जब उसे जड से उखाड कर 
फंकर दिया जाता हूँ. तो फिर वह उगने योग्य नही रहता | क्षायिक 
सम्यकत्व इसी प्रकार का है । सात प्रकृतियों का क्षय होने पर ही 
ब्रह उत्पन्त होता हे,अत वह एक बार उत्पन्त होकर फिर नष्ट नही 
होता । उसके प्राप्त होने पर आत्मा शीघ्र हो मोक्ष प्राप्त कर 
लेता हूँ । आगामी भव को श्रायु वधने से पूर्व ही अगर इस सम्यकक्‍त्व 
को उपलब्ति हो जाये तो उसी भव में म॒क्तित मिलती है । कदाचित 
पृहले हो भ्रायु का. बन्ध हो गया तो तीसरे भव से अधिक समय 
तक तो ससार में रहता ही नही हे । 
इस प्रकार समकित के मूल छ भेद बतलाये गये हैँ । किन्तु 
सम्प्रवत्व की प्राप्ति उसी आत्मा को होती हैं, जिसके कपायो में 
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मन्दता भ्रा जाती है । पहली अरनन्तानूबन्धी की चौकडी के सद्भाव 
मे समकित की प्राप्ति होती ही नही है । दूसरी चौकड़ी की विद्य- 
मानता में सम्यक्त्व तो उत्पन्न हो जाता है, पर श्रावकपन प्रकट 
नही होता । दूसरी अ्रप्रत्याआ्रावरण चौकड़ी देशविरति की घातक 
है । तीसरे प्रत्याख्यानावरण कषाय है | वह देशविरति को भी नहीं 
रोकता, सर्वेविरति-सयम का बाधक है । 

यह बात दूसरी है कि प्रत्याख्यानावरण कषाय के हंटे बिना 
ही किसी ने साधु का वेप धारण कर लिया हो, और साधुत्व का 
दिखावा करता हो, परन्तु साथु का वेष पहन लेने पर भी यदि 
प्रत्याख्यानावरण कषाय का दौर चल रहा है तो वह वास्तव में 
साध नही है । कोरा द्रव्य से साधु है, भावसाधू नहीं है । कषायो 
की मन्दता हुए बिना साधृभाव की प्रवृत्ति नही होगी । . 

मगर यह कहने-सुनने की चीज नही । यह तो श्रात्मा से सबंध 
रखने वाली बात है। एक गृहस्थ बेष वाला भी, यदि भावों से 
बस्तुत, साधुभाव मे थ्रा गया है, तो भले वह स्त्रियों के बीच में या 
धन-सम्पत्ति के घेरे में ही क्यो न बैठा हो, अगर उसके कषायो में 
मन्दता आ गई हैं, तो साधुभाव का स्पर्श कर लेता है । इसी कारण 
पन्द्रह प्रकार के सिद्धों में 'गृहिलिंग' सिद्धों की भी गणना की गई 
हैं । ऐसे जीवों को गृहस्थ के वेष मे भी केवलज्ञान, केवलदर्शन और 
मोक्ष प्राप्त हो जाता है । यद्यपि वह द्रव्य से साध नही है, तथांपि 
भाव से साधुदशा में है । इस प्रकार सब कुछ 'भाव पर निर्भर हैं, 


द्रव्य तो बाहर की वस्तु है, जिसका मूल्य भाव की बदौलत ही है ; 
भाव के विना नही । 


आपने सुत्रा होगा कि विनीता नगरी में देवाधिदेव श्रीआदीश्वर 
भगवान्‌ का पावन पदार्पण हुआ । जनता उमड़-उमड़ कर दर्शतवार्थ 


बढ 
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थाने ,लगी । बारह प्रकार की परिषद्‌ जब समवसरण में उपस्थित 
हो गई तो भगवान्‌ ने देशता प्रारम्भ की। देशना में भावो का' 
प्रकरण आ गया । । 

भगवान्‌ ने फरमाया--हे भव्यात्माओ! चार प्रकार का धर्मे है- 
दान, शील, तप और भाव । इनमे से जीव एक की भी यदि भली- 
भाति आराधना कर ले तो उसे श्रपार सुख की प्राप्ति होती है । 
अगर चारो की विधिवत्‌ आराधना करले तब तो कहना ही क्या 
हैं ? फिर तो खेवा ही पार हो जाता हैं । 

भगवान्‌ ने भाव-धर्म की महत्ता पर प्रकाश डाला। इधर' 

उनके ज्येष्ठ पुत्र, घट्खड के अधिपति भरत चत्रवर्त्ती 'अपनी 
चतुरगी सेना लेकर और हाथी के हौदे पर विराजमान होकर 
भगवान्‌ के दर्शन करने और उनकी कल्याणी वाणी से अपने आपको 
धन्य बनाने के लिए चले । समवसरण में पहुच कर भगवान्‌ को 
नमस्कार करके यथास्थान बैठ गये । भावव्रा-धर्म की उत्कृष्टता 
का विवेचन चल ही रहा था । भगवान्‌ ने भरत को ' उदाहरण के 
रूप मे रख दिया:। कहा-यह भरत चक्रवर्त्ती 5४ लाख हाथियो 
इतने ही घोडो, इतने हीरथो और ६६ करोड पंदल सेना का स्वामी 
हैं। सम्पूर्ण भरत क्षेत्र मे उसका श्रखण्ड एकच्छत्र शासन है । 
महारभ-परियग्रह' के कारणभूत राज्य का सचालन कर रहा है। 


फिर भी भाव की महत्ता के प्रभाव से इसी भव से मूक्ति 
प्राप्त करेगा । 


भगवान्‌ के 'इस कथन को सरल और स्वच्छ हृदय के' श्रोताओं 
ने यथार्थ समझ कर स्वीकार किया। उन्होने सोचा-वीतराग के 
वचन में सशय के लिए आवकाश ही नही हैं। उसमें राई भर भी 
अन्तर नहीं पड सकता । वह सन्देह से सर्वथा परे हैं । 


३०२ प्रैम-सधा सातवां आग 





किन्तु उसी परिषद्‌ में -वेठे हुए एक व्यक्ति को इस बात पर 
विश्वास न हुआ-। वह सोचने लगा-इतती ,-रानी-रानियो के साथ 
भोग भोगने वाले, इतने राजाओं पर हुक्म चलाने वाले और 
महारभ-समारभ कराने वाले भरत महाराज के लिए कह दिया कि 
इसी भव से मोक्ष जायेगे ! ठीक पहै, अपने बड़े पुत्र का लिहाज न॑ 
करेगे तो किसका करेगे ? इस प्रकार की भावता उसके. मन मे' 
उत्पन्न हुई श्रौर उसने दूसरो के सामने वह प्रकट भी-कर दी। ” 

अरे भोले जीव ! तूने यह यही सोचा,कि जिन्होने मोहर-छाप 
लगाई है, वे पूर्ण वीतरागी है, सर्वज्ञ है सर्वदर्शी हे, और समस्त 
जगत सबधो से परे हो चूके है । ८ 

धीरे-घीरे- बात फैलती-फैलती .,मभरत जी के कानों तक चली 
गई ।. वह जानते थे कि;इस व्यक्ति का सन्देह निराधार है, किन्तु 
इसे- समझाने की पूरी-पूरी आवश्यकता है ;- अन्यथा भगवान्‌ की 
आस।तना करके बेचाराो पाप का भागी होता रहेगा ।5। + ४ 

आखिर-भरत॒जी ने उसे बूलवाया। तेल से लबालब भरा 
कटोरा उसे हाथ मे. थम। दिया और सिपाहियो को आदेश दिया-- 
तुम इसे सारे शहर मे घमा ,कर ,मेरे पास लाता। मगर रास्ते में 
कही एक भी ब्‌द तेल की गिर जाये-तो वही इसका सिर घड से 


जुदा कर- देता । अलबत्ता गृप्त रूप में सिपाहियो से कह दिया: कि 
एसा मत करता । हि 


पविनीता के ८४ चौकी में खब आकर्षक सजावट की गई थी ।' 
कही प्रदर्शिनी हो-रही हैँ तो कही नृत्य और कही गान हो रहा हैं । 
जगह-जगह आकर्षक, दश्य दिखाई दे रहे थे । * 
( उस व्यक्ति के पीछे, आगे और वयल में चार सिपाही नगरी 
तलवारे लिये चलने लगे ,। वह हाथ को हथेली थे तेल*का कटोरा 


घंड्विघ सम्यक्‍त्व ३०३१ 
लिये हाथी की मस्तानी गति से चलने लगा. वह आगे बढता जाता 
थाँ पर सृष्टि से अपनी दृष्टि को समेट कर तेल के कटोरे पर ही 
केन्द्रित किये हुए था। बाजार और चौक में क्‍या हो रहा हूं, उसे 
बिलकल.पता नही था। उसका चित्त कटोरे से ही केन्द्रित था। 
उसके हृदय में भय घुसा हुआ है कि कही एक बूद भी नीचे गिर 
गई तो मेरी गर्दन भी उसी समय जा गिरेगी । 


ग्रखिर घृमता-घमता वह भरतजी के पास पहुच गया । उस 

समय उसे ऐसा आभास हुाश्ना, म्रानो गये प्राण पुन लौट आये है। 
उसी समय भरतजी ने पूछा-सारी नगरी में घूम आये ? 

,वह-जी हाँ, श्रापके आदेशानुसार घूम आया हूँ । है 


3४ भरतजी-कहो, नगरी के' क्या हाल-चाल है ? चौरासी चौको 
मे, से किसमे क्या विशेषता देखी ” किस दुकान की सजावट 
कंसी,थो ? 
ह-पृथ्वी वल्लभ | मेने कही कुछ नही देखा । मेरी विनीता तो 
इस कटोरे मे समाई थी । मेरी दृष्टि और सृष्टि सारी इस कटोरे 
में झा गई थी, । ह 
सिपाही-भ्रजी; सभी कूछ तो तुम्हारे सामने से गृजरा है। 
वहा नाच-गान हो रहा था, अमुक जगह प्रदर्शिनी सजी थी, 
आदि । तुमने कुछ देखा नही ? ! 
वह-तुम्हारे लिए सब कछ होगा, मेरे लिए तो कुछ भी नही 
था, । केवल कटोरा ही कटोरा था। 
« *भरतजी चाहते तों उसकी जीभ कटवा सकते थे, जीभ पर 
तॉला लगवा सकते थे, शरीर पर नियंत्रण कर सकते थे ; मगर 
ऐसा करने से. उसके हृदय में परिवत्तेंव नही श्रा सकता था। उसे 
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कारागार मे ठस देते तो भी उसके हृदय में तो वहीं भाव लहरे 
लेते रहते | भीवर चोर घुसा रहा तो बाहर का इन्तज़ाम करते से 
क्या लाभ ? फोड़े के अन्दर से जब तक मवाद नहीं निकलेगा, 
आराम मिलने वाला नहीं हे । बुद्धिमान्‌ डाक्टर' वही समभा जाता 
है जो अन्दरूती रोग को निकालता हूँ । 


इस प्रकार भरतजी ने उसकी भावना को सुधारने का ही उपाय 
किया । अन्त में वह बोले-बाजार में सब कूछ होते हुए भी तेरे 
लिए कुछ नही था । तुझे तलवार का 'भर्य था। दृष्टि सभी चीज़ो 
से विमुख होकर कटोरे में ही केन्द्रित थी । तुमे अपने जीवन-घन 
की ही चिन्ता थी । .ठोक भी है, क्योकि ससार में मनृष्य को श्रपना , 
जीवन सर्वाधिक श्रिय लगता है ।कोई किसी को करोड़ो की 
सम्पदा देकर उसके बदले उसका-जीवन लेना चाहे तो वह जीवन 
को ही श्रधिक मूल्यवान्‌ समझेगा और जीवन नही देगो । जीवन 


अनमोल है । वह तीनो लोको की सम्पदा के ' बदले भी दिया-लिया 
नही जाता । 


आ्ाइचर्य की वात हैं कि ऐसे अ्रमल्य मानव जीवन को भी 
मनुष्य निरर्थक और तिकम्मी-वातो में बर्बाद कर रहा है । श्रौर 
न जाने किस पुण्य का उदय ओया कि मनुष्य का चोला-मिल गया 


हैं । इसका सदुपयोग कर लो । इससे आत्मा का कूछ हित-साधन 
कर लो ४ 


हा, तो भरतजी उस व्यक्ति से कहते हे-ज॑से सब कुछ होने 
पर भो तुम्हारे लिए कुछ नही था और कटोरा ही सब कुछ श्रा ; 
इसी प्रकार में चक्रवर्ती हु, छ. खड का स्वामी हूँ श्रौर सब कुछ 
करते-घरते भी सबसे .विमुख हु । में इनके साथ भी हू, और, इससे 
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बाहर भी हू । काच पर श्रनेक प्रकार के प्रतिविम्ब पडते है, फिर 
भी काच उनसे भिन्‍न ही रहता है, उसी प्रकार में, राज्य आदि 
समस्त चीजो से विलग हू, मेरा मत दुनिया की किसी चीज में 
लिप्त नही है । जल _में रहता हुआ भी कमल क्या जल से लिप्त 
होता है ? नही । इसी प्रकार में इस वैभव के बीच रहता हुआ भी 
इसे भ्रपना नही समभता । में इनमे आसक्त्‌ नहीं हु । धाय बालक 
को खिलाती है और प्रेम' जतलाती है, मगर अ्रन्तस्‌ में समभती. है 
कि यह बालक मेरा नही, में इसकी मा नही, यह तो पराया हैं ; 
इसी प्रकार मेरे मन में भी मिरन्तर यह भावना वनी रहती है कि 
ससार का कोई भी पदार्थ मेरा नही और किसी पदार्थ का स्वामी 
में नही हूं। सब अ्रपने स्वेरूप से भिन्‍त हे। जिसने हृदय में से 
अनूरागवृत्ति हटा दी, जिसका चित्त ममताहीन हो गयां और जो 
विरक्ति धारण करके व्यवहार करता है, वह ऊपर से भोगासक्त 
दीखता हुआ भी वस्तुतः भोगासक्त नही होता । 

हे भद्र पुरुष ! मेरी दृष्टि आत्मभाव में हे। मेरे मन में 


निश्चय है कि ये पदार्थ और हे और में और हू । न यह भेरे हे, 
न में इनका हू । अत में चेतन्य का ही स्वामी' हू, इनका नही । 


वक्षो पे बैठ पक्षी रजनी गुजारते हे, 

बिछड़ेंगे सब ही साथी जब होयगा सबेरा। 

तू एकला ही आ्राया किसको समझता मेरा 
एकला ही जायगां तू जब कूच होगा डेरा ॥॥ * 
प्रत्येक विवेकशील व्यक्ति को यहो समझना चाहिए कि में 
अकेला ही आया हू और अकेला जाने वाला हू ।  ससार के पदार्थ 
श्रौर है, मे श्लर ह्‌ । शीशा अलग है और उसमे भलकने वाली 
वस्तुएं भलग हे । इसी से वे न्‍्यारी हो जाती हे और सदा साथ 
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नहीं देती । जो जिसकी असली सम्पदा होती है, वह उससे कदोपि 
पृथक नही हो सकती । ४ 


ससारिक स्थिति में प्रेम के सगी-साथी यदि कोई है तो वह 
सिर्फे सयोग सबंध से हे । वह संयोग नांशशील है । आज है, कुल 
नही । श्रव है तो अभी नही है । मा 

पक्षी वृक्ष पर रात गूजारते है और अपने-अपने माने हुए वृक्षो 
पर ही बैठते है । एक दूसरे की जगह बैठ जाता है तो उसकी खेर 
नहीं । उसे वह चोचे मार-मार कर भगा देता है । किन्तु-+-- , 

ना घर तेरा ना घर मेरा, चिडिया रैव बसेरा, वाली कहावत 
घटित होती हैं। कौन कह सकता है कि वृक्ष पर रैन,गृजरेगी भी 
या नही ? गुज़र गई तो सूबह होते ही कोई पूर्व में-तो--कोई 
परिचम मे, कोई इधर और कोई उधर चर्गे के लिए चल देते हे 
इसी प्रकार सभी प्राणी अपनी आयु समाप्त कर कम[वुसार निश्चित 
अपनी-अपनी गति मे चल देते. हे । चारगतिरूंप दुनिया-चलाचली 
को है । सिर्फ पाचवी गति ही ऐसी हैँ कि जहा: गति तो. हैँ प्रु 
अगति नही श्रर्थात्‌ वहा जाना तो हैं किन्तु आना नही है । उसी, को 
प्राप्त करने के लिए ये सब धामिक क्रियाकलाप हूँ, साधनाए हू । 
मगर वही साधनाएं सफल होती हैँ जिनके साथ सम्यकत्व होता 
है । अ्रतएव सम्यक्त्व को प्राप्त करने का हो- सर्वप्रथर्म प्रयास करना 
उचित है । जो ऐसा करेगे, वे, श्रजर-अमर पद प्राप्त कर अक्षय 
आनन्द के भागी होगे । जेल नल हर 


व्यावर है 
१५०९-५६ 
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आचाये महाराज जुग-जुग,जीयें .. ' 
बीरः सर्वसुरासुरेख्रमहितों चीरं बुधाः सश्रिता:, 
_ वीरेणानिहतः स्वकर्मनिचयो, वीराय.नित्यं मसः.।.. 
. बीरात्तीर्यमिद -प्रवृत्तमतुर्ल -वीरस्थ घोरं -तपो, - - 
वीरे श्रीधृतिकीतिकास्तितिचय, है वीर -भद्र दिश। . , “ 
उपस्थित बन्धुप्रो तथा बहिनो ४ * 
आज कहने के लिए वहुत ही सन्दर विवारधाराएंँ मेरे' मस्तिष्क 
में उललसित हो रही है। मेरा हृदय, मेरा मस्तिष्क, मेरी रसना 
और मेरे जञानतन्तु, बोलने के लिए इतने उत्कठित होः रहे है'कि 
में सहस्नानन होकर बोलू , लक्षददव होकर हृदय के उद॒गार बाहर 
निकालू ओर जितनी लूट-हो सके, श्राज ही उसे लूट लू । « 
ग्राज इतनी उत्कठा क्यों है ? इसका कारण भी आप लोगों 
को विदित होगा और जिन्हे नही विदित है,उन्हे विदित हो जायेगा । 
थ्राज हमारे आ्राचार्यसम्राद, श्रमणसधाधिपति, चारो तीर्थों 
के आधारभूत, प्रातःस्मरणीय आचार्य श्री १००८ श्री जेनधर्म- 
दिवाकर, ज्ास्त्रवारिधि, आयमोद्धारक, समाजसूधारक श्री श्ात्मा- 
रामजी महाराज का शुभ जन्मदिन मनाया जा रहा हैत 7 #« 
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भद्र पुरुषों , निसर्ग का यह अनादिकालीन नियस है-प्रकृति 
का अ्रटल विधान है कि जगती तल पर अनन्त-अनन्त आात्माए 
आ्राकर जन्म लेतो है और श्रपता सुखमय या दु खमय जीवन-यापन 
करके मृत्य को प्राप्त हो जाती है। इनमे बहुत-सी आ्रात्माए वो 
ऐसी होती हें जो ससार मे आती है, जन्म लेती है और आयु 
समाप्त कर चल देती है , किन्तु पडोसियो को मालूम ही नहीं 
होता कि कोई आया भी था या नहीं, कब उनका जन्म हुआ, कब 
और कैसे उन्‍होंने जीवनकाल पूरा किया और कब वे चली गई , 
ऐसा जीवन भी कोई जीवन हैं ? ऐसे नीरस जीवन का कोई मुल्य 
नही है । 

अनन्त आकाश-मडल में अ्सख्य तारागण रात्रि मे उदित होते 
है, चमकते हे और प्रभात का सकेत पाकर अस्त हो जाते हे । किन्तु 
पूर्णणासी के दिन उदिन होने वाला चन्द्र मा पूर्ण प्रकाश के साथ 
उदित होता हैं श्रौर अखिल महीमण्डल को आलोकमय बनाता हुआ, 
अन्त में भी प्रकाश सहित श्रस्त होता है । 

इसी प्रकार ससार में उन्ही आत्माओ का जन्म छेना सार्थक 
है और उसी का जीवन भ्रनमोल है, जो इस जग में श्राकर दुखियो 
की सेवा करता है तथा देश, जाति और समाज की उन्नति में 
सहायक होकर अपने सूय्ञ का सौरभ ससार में चिरकाल के लिए 
विकीर्ण कर जाता हैँ । जीवन मिल जाना और वात है और 
जीवन को वास्तविक जीवन का रूप देना कुछ और बात है'। यह 
ठोक है कि. कुछ इवासः रूप वायु ऊपर खोच लेना और बाद में उसे 
निवास के रूप, में छोड़ देना जीवन की परिभाषा मानी जाती है, 
क्रिन्तू इ्वासोच्छवास के लेत्रे-त्थागने मात्र ही से जीवन की रूप-रेखा 
की इतिश्री नहीं हो जाती। अ्रगर इस क्रिया का नाम ही जीवन 
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है।तो हम देखते हैं कि लूहारं -की घमनी हमसे कही 'अ्रधिर्क वोय्‌ 
ग्रहण ' करती हैं श्रौरं छीडती हैँ । यंद्रंपि हमारे श्वासोच्छुवी्स वायु 
की प्रमाण मात्रा से: मर्कोबिली नहीं कर सकते, 'तैंथोपि उस 
धर्मनी मे! जीवन नंही' है पे व॑ंहें निर्जीव, है, निरचेष्ट है और जड़ 
हैं । उसमे किसी की-भलाई करन की सज्ञा या भाव॑ना नेंहीं हैं। 


ककड नल, 


परोपकार करने की उसमे उत्कान्ति नहीं है।.. ४ ' 


श हे ## ६. 
जि जखिन्‍नड न] 


जी जीव्र मनृष्य शरीर घारण करके भी उसका उपयोग केवल 
श्वासोच्छवास_ लेने और छोडने_ तक ही सीमित_ रखता है, धमनी 
को नाई, तो म॒झे घमनी_के_ लिए इतना अफसोस नही है, क्योकि 
वह जड हैं., पर_ उस- मनष्य- के लिए भारी अफसोस है, जो 
सजीव, सशरीर और मनुष्य होकर भी केवल खा-पी लेने या दुनिया 
के भोग-विलास मे ही जीवन को व्यतीत कर देता है श्रौर जीवन 
की संही पैमाने से नही नापता, समझो वह निर्जीव धमनी से भो 
गंयो-बीता हैं । ॥ 

भद्र पुरुषों ! उद्यान, में नाता प्रकार के सृगधयकत पुष्प 
कॉलिकाशोो के रूप में उत्पन्त होते हे, ससार के सामने अपनी 
अनोंखी_'मंस्कराहट दिखलाते हे-खिलते हे और अततः घराशाबी 
होकर सूख जाते हे और विनष्ट हो जाते है । 


... इसी प्रकार इस परिवत्तेतशील ससार मे अनेक जीव आते हें 
अपना-अपना जोशोखरोश, रोब-दाव, रग-ढग, बुद्धि, चातुर्य, हुक्‍्मो- 
हकूक, वेभवादि भोगकर अन्त में मृत्यु का ग्रास बन जाते है । किन्तु 
उन्ही का आना और जन्म लेना सार्थक है जो पुण्य लेकर आते हे, 
अपने जीवन को सदगूणों से महकाते हे, परोपकार आ्रादि करके 
अपने जीवन की सुगध ससार- में प्रसारित करते है। वे यहां 
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जीवित रहते भी जीवित है शौर इस नश्वर ससार से चले जाने 
के पश्चात्‌ भी जीवित रूप मे ही रहते हैं। यद्यपि उनका भौतिक 
शरीर विद्यमान नही रहता, तथापि अपने यश्ञ शरीर से वे ग्रमर 
है । भविष्य की पीढिया उनको अपना आदर्श, मानकर, पथप्रदशक 
समझे कर उनकी जयन्तियां मनाती है और उनका अनुकरण करके 
अपने को धन्य समभती है । 


चन्दन का टुकडा जब सजीब वृक्ष के रूप मे था, तब भी 
पथिको को सुवास प्रदान करता था और जब वृक्ष से पृथक हो 
गया और सूख गया, सजीव नही रहा, तब भी वह अपनी सुगध के 
कण विखेरता ही रहता है। बल्कि ज्यो-ज्यों वह घिसा जाता है, 
त्यो-त्यो और भी वायुमडल को विशेष सुगधित करता है । . 


और एक नीमवृक्ष का टुकड़ा है । वह पाप रूप कडवे जीवन 
में जन्मा, किसी ने उसे चाहा तक नहीं और निर्जीवता धारण 
करके भी किसी का उपकार न कर सका, बल्कि थू-थू करवा कर 
अपयश का भागी बना । 


धर्मनिष्ठ पुरुष मानवदेह में श्रवतरित होते हैँ तो वे श्रपना 
जीवन सस्चार के प्राणियो के हित के लिए अ्रपित कर देते हे । वे 
ससार के लिए आलोकस्तम्भ के रूप में रहते हे और देह का 
परित्याग करने के पश्चात्‌ भी सहस्रो वर्षो तक नही, बल्कि हमेशा 
के लिए अपने असावारण गूणो के कारण जीवित श्रवस्था में ही 
प्रतिभासित होते हैं । उनकी मृत्यु भी दुनिया मे एक नया रग 
लाती हैं । 


महात्मा गाधो का ताजा उदाहरण आपके सामने है । उन्होने 
अपने जीवन में जो किया सो किया ही, सदियो से परतंत्रता के पाश 
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में जकडे हुए भारतवर्ष को स्वाधीनता का वरदान भी दे गये । पर 
मरते-मरते भी वे अहिसा और सत्य. के बल पर विरोधी शक्तियों 
को परास्त करते गये । 

मनुष्य हाड-मास का पुतला है । इसे अपना जीवन बनाने में 
देर लगती है किन्तु बिगाडने मे, नष्ट करने मे किचित्‌ भी देर 
नही लगती । रे 

कई लोग कहते है--मर जाना ही जीवन की मूकिति है, परन्तु 
यह धारणा भ्रमपूर्ण है। वस्तुत मुक्ति तो पवित्रतम जीवन का 
भ्रन्तिम विकास है और वह विकास इसी मानव-जीवन मे साधा 
जाता है। * 

जो लोग देशद्रोह करते रहे, विश्वासघात करते रहे, सघ 
और समाज की एकता के उच्छेद के लिए यत्नशील रहे, उनका 
जीव देश, समाज और सघ के लिए अभिशाप रूप ही सिद्ध हुआझा । 
वे जीवित भी मृतक के समान हे । उनके जीवन की वीणा के तार . 
खिच कर नष्ट हो गये । उनमें कोई मधुर भकार नही रही । और 
वह वीणा ही क्‍या जिसके तारो में वशीकरण करने वाला मधुर 
स्वर भक्ृत न हो । वह पिंजारे की धुनने की मृतक तांत के समान 
है, जिसमे स्वयं बोलने की शक्ति नही है। वह तो डडे पड़ने पर 
ही शब्द करती है । 

हा, जो जन्म लेकर स्वयं भकृत होते हे और अपने पडोसियो . 
को भी परोपकारादि गुण रूप मधुर स्वर से अपनी ओर झाकषित 
कर लेते है, वे जीवित भी जीवित हे और मृत अवस्था में पहुच 
जाने पर भी जीवित है | अ्रपकारी जन श्वासोच्छुबास लेते हुए भी 


मृत्युशय्या पर हैं । कवि ने सामान्य भाषा में जीवन-विषयक 
महत्त्वपूर्ण वात कह डाली हँ-- 
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करो पर-उपकार सदा भरे ' बाद” रहोगे: जिन्दा .-.- : 
नांस जिर्नका जिंदा रहें उनका; तो मरना: वया, है? -+ 
बिन धर्म दुनिया में जी के हमें करता: क्या: है १४ 7 
ले के श्रपपश जो मरें: भाइयो तो सरना क्‍या: है-४ 


*#- अड बह 


कवि अपने भाव व्यक्त करते हुए कहता है'कि अगर भ्रंपनी 
लम्बी आयु करना ज्ाहते हो और हमेशा के लिए ससार मे जीवित 
रहना चाहते हो -तो प्ररोपकोर करों--भलाई' करो । क्रिसी की 
विगडी को बनाभ्रो, रोते हुए को हसाओ् भर टूटे हुए हृदयों को 
जोड़ो । इतना कर लेने पर तुम मर केर भी अमर हो जाओगे । 
क्योकि जिनका नाम लोगो की जबान पर. जिन्दा है, _ उनका मरना 
ही क्या है ? हर बदर की ' जवान पर_ जिनका शैभ ,नांम रहेगा 
वे मर कर भी जिया करेंगे। जो धर्मी परोपुकारमय _जीवने-यापत 
करने वाले होते हे, वे मृत्यु से डरते नही, वल्कि सहंर्ष. मृत्यु का 
स्वागत करते है। वे समभते हे कि मुत्यु का आलिगन किये वित्ता . 
हमें करनी का पूर्णरूपेण फल मिलने वाला नही. है । मनुष्य यहा 
जो पुण्योपार्जन करता है, मरने के पश्चात्‌ ही उसे स्वर्गीय सुख 
रूप फल की उपलब्धि होती हैँ। कहाव्रत हैं कि--शाप मरे बिना 
स्वर्ग किसने देखा । श्रर्थात्‌ मरेगा तभी स्वर्ग की दुनिया का 
नजारा देख सकेगा । जब तक मृत्यु का टिकट जेब से दाम देकर 
नही खरीदोगे, तव तक स्वर्गीय सुख प्राप्त नही कर सकते । कर 


मगर स्वर्गीय सूख भी भौतिक सख ही है। वह भी मरते पर 
ही प्राप्त होता हैँ तो मोक्ष नगरी के - श्रक्षय सुख की प्राप्ति मृत्यु 
का आलिंगन किये बिना_कैसे हो राकती है. ? -मृत्यु की सवारी पर 
आरूढ़ हो जाओगे तो ही मुक्तिधाम में पहुच सकोगे | , ० 
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<ू धर्मी पुरुष के लिए मृत्यु भयकर, वस्तु नही हैं। वह तो पापी, 
अत्याचारी, और द्वुराचारी” को;ही भयंकर” मालूम होती है। 
धर्मात्मा पुरुष श्रन्तमंन >से यही सोचता है कि दुनिया में जब तक 
जीवित रहुगा, तब तक धर्म करू गा। जब मरे जाऊंगा तब भी 
अपने किये शुभ कर्मो का'फर्ल भोगू गा। इस प्रकारं सोच कर वह 
देह त्याग करते-समय भी चिन्ता'नही करता । कंवि ते इसी भावना 
को इनः शब्दों में प्रकट किया हैं++ ४ 77 । 


” ” : देह त्यागेंगे तो हम देह नई पावेंगे, '  ' ह 
77 . ज्ञीव' मरता है नहीं मरने से डरना क्या है? 
27 “लेके श्रप॑यर्श जो मरें भाइयो तो मरना कया है ? 
£ बिना धर्म दुनिया में जी के, हमें करना बंया है? 


: कवि कहता है->अगरे-..किसी का , वस्त्र पहच्तते-पहन॑ते जीए्ण- 
शीर्ण-हो गया है. शौर , उसके बदले: मे-कोई नया सुन्द्रर ,वस्त्र देने 
को तैयार है, तो- फिस-बह उस-क्षत-विक्षत वस्त्र5 का परित्याग क्यो 
नहो करेगा..” उसे उस फठे-पुराने. जीर्णः चस्त्र का त्याग: क़रने मे 
किचिद'प सकोच - नहीं होगा या नही होना, चाहिए । हा, पुराने 
वस्त्र त्यागने में -वही दुख का. अनुभव क़रेगा., जिसने नया वस्त्र 
नही तैयार किया है अशभ्नवा;जिसे:प्राप्त नही हो सकता ॥ वह दंरिद्री 
तो उसे त्यागते समय यही ,कहेगा--हाय,ःमे इसे त्याग- दू गा तो 
बिलकूल नृग्न-हो जाऊगा। 5 +» -, -.. |, 

५ « आशय यह है. कि धर्मी-पुरुप को, देह त्यागने-मे , किसी प्रकार 
की खिन्‍्नता नही होतो और श्रात्तध्यान नही- होता । क्योकि उसके 
हृदय मे यह्‌.विश्वॉस- वद्धमूल हैँ कि इस:जजेरित काया को तज देने 
प्र मूके नवीच देह की उपलब्धि हो जायेगी॥। और यदि मेरी 


+ 
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साधना उच्चकोटि पर पहुच गई तो अशरीर परमात्मा बन 
जाऊगा। दोनो ही सौदे मेरे लिए नफे ही नफे के है । दिव्य देह 
की प्राप्ति भी सुख का कारण है श्रौर विदेह-दशा की प्राप्ति भी 
परम सुख का कारण है । 

भद्र पुरुषों ! जो जीव ससार में श्राकर संसार की सेवा का , 
बीडा उठाता हैं और तन-मन-घन से प्राणिमात्र का भला करता 
है, उसी की जयन्ती मनाई जाती है। उसी के यश्ञ का सौरभ 
दिगू-दिगन्त मे प्रसृत होता है श्रौर उसी की श्रात्मा ससार के 
लिए अभ्रमर हो जाती है । आज भी ससार उनकी जयन्तिया और 
पुण्यतिथिया महोत्सव के साथ मनाता है, गूणावलिया गाता है 
झौर अपनी श्रद्धाजलिया उनके चरणों मे समपित करता हुआा 
अपने जीवन को धन्य मानता है। किन्तु पापी जीवों की--क्साई, 
डाक, चोर, गु डे, अत्याचारी, श्रवाचारी लोगो की जयन्ती कोई 
नहीं मन.ता। उनका नाम छेना भी लोग श्रमगल मानते है। 
वे पापी जीव कीड़ो-मकोड़ो की तरह भटक-भटक कर, श्रपनी 
जोवनलीला समाप्त कर पून. दु खसागर के उस अ्रन्तस्तल में 
मे जा पडते हे, जहा से निकल पाना भी कठिन हो जाता हैं। 

सज्जनों ! आज इस विशाल पचायंती नोहरे के पडाल में जो 
चतुविध सघ एकत्र हुआ हें, उसका उद्देश्य हमारे सघाधिपति, 
गच्छनायक और चतुविध सघ के श्रद्धाकेनद्र परमादरणीय आचार्य- 
श्री के जन्म-दिवस के उपलक्ष्म में, उनके श्रीचरणों में हार्दिक 
श्रद्धा के सुमम समपित करना हूँ | इस शुभ दिन के उपलक्ष्य में 
आज हम सब के हृदय प्रफुल्लित ही नहीं हो रहे है, बल्कि 
आचार्यश्री के प्रति परगाढ़ निष्ठा होने के कारण गदगद भी हो 


ः 
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सज्जनो ! आज आचाय॑श्री की जयति के उपलक्ष में ३५ 
बकरे कत्लखाने मे जो कत्ल होने जा रहे थे, उन्हे छोडवाकर 
बकराशाला में पहुचा दिया गया है। यह महान्‌ अभयदान का 
काम किया है । 

सज्जनो ! आज हम लोग ही अ्रसीम खशी नहीं मना रहे हैं, 
किन्तु उनके पवित्र त्यागमय और तपोमय जीवन की जो करुणा- 
किरण प्रस्फूटित हुई है, उसने झ्ाज के दित अभ्रमर होने वाले ३५ 
बकरो की भी भअ्रन्तरात्मा मे असीम प्रसन्‍तता उत्पन्न कर दी है। 
वे भी मुक्तकठ से अआचार्यश्री के चरणों में अपनी नीरव भाषा में 
श्रद्धाजलिया श्रपित कर रहे होगे । सच है महापुरुपो के त्याग- 
तपोमय जीवन का रग सभी प्राणियों मे रग लाने वाला होता है । 

- किसी भी महापुरुष को ठीक तरह पहचानने के लिए उसके 
आन्तरिक जोवन-रहस्य को, उप्तके क्रियाकलापो को और उसके 
जीवन को उच्चतर स्तर पर पहुचाने वाले सदगुणो को पहचानना 
झ्रावश्यक होता है । किन्तु यह सब तभी हो सकता है, जब दीघे- 
कालोन सान्निध्य साधा जाय । इसके अभाव में उस महापुरुष के 
बाह्य परिचय से भी एकान्त लाभ ही होता है । अतएवं अब में 
श्रापके समक्ष आचारय॑श्री का सक्षिप्त जीवन परिचय उपस्थित कर 
देना उचित समभता हू । 

सज्जनो ! आज की जानी-पहचानो दुनिया में पजाब देश एक 
नामी देश हैँ । पजाब छीडे मुझे पाच वर्ष हो चूके हे। इस 
अ्न्तराल में मेने मारवाड़, मेवाड़, मालवा, मेरवाडा, महाराष्ट्र, 
थली, गूजरात और सौराष्ट्र आ्रादि प्रान्तो में पर्यटन किया । भाति- 
भांति के दृश्य दृष्टिगोचर हुए, जिनमे प्राकृतिक दृश्य भी थे और 
कुन्रिम भी थे । प्रान्त-प्रान्त की वेषभूषा का अवलोकन किया और 
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धर्मातुराग भी द्वेखा । किन्तु सचाई,के लिहाज।से कहनी!पडेगा कि 
पजाव जैसा हरा-भरा श्रौर सरसब्ज प्रदेश है; वहाँ। के ! अधिकोंश 
निवासियों मे जेसी धर्माभिरुचि और सत्यनिष्ठा' है, वेसी', भ्रन्येत्र 
देखने मे बहुत कम आई है | पजाव का पुरावा नार्मः पाचाल देश 
है । फेलम, चिनाव, रावी, व्यास, श्रौर॒ सतलज---इन''पांचे, बडी 
नदियों के बहते रहने से उसका नाम पजाब हुआ । जैसे 'वहांः की 
जमीन उबेरा है और पानी से तर रहतो है,'वेसे ही: वहाँ ' के' जेच 
भाइयो के हृदय भी भगवान्‌ की वाणी से तरे-बतर है भर समकिते 
ग्रहण करने योग्य हे । 7 ] 

हा, तो पंजाब प्रदेश के श्रन्तगेंत, जालन्धर जिले में राहो नाम 
का एक कस्बा हैँ ।श्रोज वह एक कस्बा है परन्त किसी समर्थ वह 
पंजाव का महत्त्वपूर्ण नगर था। उस नगर के ' क्षत्रिय दूर-दूर तक 
फैले हुएं है श्रौर ऊचे-ऊचे पदो पर श्रतिष्ठित होकर कार्य कर रहे 
होदशी, वि० स० १६३६ को शुभ-जन्म हुआ। आपके पिताश्री 
का नाम श्री मंनशारामंजी था और माता जी का नाम रामेश्वरी 
था। चोपडा क्षत्रिय वश में आपका जन्म हुआ और बडे ही लाड़: 
प्योर-दुलारं-मे लालन-पालन हुआ। |. 

सज्जनों ! पृण्यवान्‌ जीव जन्म छेते है तो सब , कार्य निरालें 
ही होते है और पुण्यहीन जन्म लेते है तो. मामला कुछ दूसरा ही 
होता हैं । 

श्रापके पिता भनज्ञाराम जी लेन-देन ,(साहुकारी ) और श्राढ्रत 
की दूकान करते थे ।, वे अपनी जाति _ में घनाढ़्य एव..प्रतिष्ठित 
व्यक्ति माने जाते थे | माता-पिता ने इस होनहार बाल़क- के,लिए 


हु 
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सप्ी-साधन/जू टये थे,/कित्तुं कगल काल के थपेडो से आपकी 
माताश्री नःग्बच संकी-आर आपको छोटी अवस्था मे ही छोड़कर 
मृत्य दो प्राप्त हो गईं | सभी जानते हे कि माता का प्यांर इसे 
ससारं की अ्रद्वितीय वेंस्तु/हँ और उसके स्थान कीई दूसरां गहण 
भही कर सक़ता। तथांपि>आंप अपने पिताश्री की वात्सल्यमयी 
उत्र-द्वाया में । अपना /वाल्मकाल व्यतीन करने लगे । मगर प्रकृति 
एक महापुरुष' कानिर्माणं करने में लगी थी। उसने एक 
लव प्रबल ममता क्रेपाश की- पहले ही काठ - दिया था । रहा- 
सहा दूसरा बन्धन भी क्राट:डाला। जब आप आठ वर्ष की वय 
४४ (तो पिताजी का वरद- कर-कमल भी आपके माथे से हट 
ः हु प्रकार प्रकृति ने मोह-ममता को अ्नायास ही जीते 
मार्ग प्रशस्त,बना;दिय़ा-। 
य-से “आपकी दादीजी, जीवित थी । उन्हे इस घटना से 
(व्यथा,पहुची होगी, यह अनुमान करना कठिन नही है । 


.,दु.ख और-बालक क़ा उत्त रदायित्व उन्होने अपने कधो 
ओऔरः वे सुकुमार,बाल्क >की यथोचित सारसभाल करने 









रखिये, महापुरुषों की प्रीक्षा बड़े कठोर श्रौर विचित्र 
जाती हूं, कित॒नेक लोग दुखो से घबरा कर कहते हे 
कि हम न दुखो से परेशान हुए जाते हे | वे यू क्यो नही कहते कि 
हम का हुए जाते है. हा, तो वीर उन वृद्माघातो से, भयकर 
आधी अं रा से' घंबराया नही करते | वे कठिन से कठिन 
यातवनाओपे भी अंडिग रहते हैं श्ोर'कहना चाहिए कि वह यातनाएं 
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है। महापुरुष आने वाली समस्त विपदाओो को दीरकाइ कर 
विजयो होते हे श्र और दुनिया उनके गले में विजय-माला अहना 
कर जय-जयकार करती हैं । 

यद्यपि कई बच्चे, वचपन मे माता-पिता का सिर ॥र से 
हाथ उठ जाने पर जीवन से हाथ धो बैठते हे, किन्तु कितनी ही 
आधिया क्यो न श्रावे, वत्नपात क्यो न हो, और श्यामवर्ण वादल 
आकर सूर्य के भ्रकाश को आच्छादित क्यो न कर ले, मगर उस 
के प्रकाश को मिटाने में वे समर्थ नही हो सकते ।'वह प्रखर प्रकाश 

प्न्दर ही अ्रन्दर अ्रपना कार्य करता रहता है । 

इसी प्रकार आचायेश्री के बालजीवन पर वजाघात होने/लगे, 
फिर भी आप घवराये नही: । शुक्ल पक्ष की द्वितीया के चंद्र के 
समान आपके जीवन का विकास वढता ही चला गया । , 

जब श्रापका वह अतिम सहारा भी ' छूट गया तब ब्रापको 
जीवन में एक प्रकार का सूनापन-सा प्रतीत होने लगा। 'फुयवान्‌ 
जीव को दु ख के दिन भी ज्यादा नही सताते” थही कहावत श्रापके 
जीवन मे चरितार्थ हुई । आप कारणवश लधियाना अर गये। 
बहा सयोगवशात्‌ एक श्रोसवाल सुश्रावक भाई से आपकी म्लाकात 
हो गई और वे आ्रापको होनहार और सुपात्र समझ करंस्थानक 
में ले गये । उस समय वहा जयरामजी महाराज विराजान थे । 
वे अत्यन्त भद्रहदय एव भावनाशील सन्त थे और चुद्धहीने पर 
भी जवानों सरीखी हिम्मत रखते थे । उनके हाथ से दिखे अनेक 
शास्त्र आज भी उपलब्ध हैँ । मुझे भी उसके दशेत और वा करने 
का सौभाग्य प्राप्त हुआ था । 

श्रीजयरामजी महाराज ने वालक को लक्षणों से हनेहार जाव 
क्र उपदेश दिया | श्राप जानते है कि पृत के पांव ॥लने में ही 


कर 
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दीख जाते हे । यद्यपि आपने जैनकुल में जन्म नही लिया था, 
किन्तु भविष्य ने जैनधर्म मे दीक्षित होने के लिए आपको श्राह्मान 
किया और झाप एक ही उपदेश से प्रभावित होकर धर्म पर 
आरूढ हो गये । आपकी घधर्मभावना उत्तरोत्तर बढती ही गई। 


सज्जनो ! ससार मे ऐसे मिथ्यात्वी जीवों की कमी नही है 
जो दूसरो को धममंमार्ग से कुमा्ग पर ले जाते हे ; किन्तु धर्ममार्ग 
पर लगाते वाले विरले ही मिलते हैं । 

आप आननन्‍्दपूर्वक अ्रध्ययत्त करने लगे। आपकी वृद्धि बड़ी 
तीक्ष्ण थी, श्रत. भश्रल्प समय में ही आपने बहुत-सा ज्ञान हासिल 
कर लिया। गुरुदेव ने तरह-तरह से परीक्षाएं ली। ज्यों-ज्यो वे 
परीक्षाएँ लेते जाते, उनका विश्वास दुढ होता जाता था कि बालक 
का भविष्य अत्यन्त उज्ज्वल है और उसकी योग्यता तथा विरक्ति 
बडो-बडो को भी मात करती हैँ । जब यह विश्वास पूरी तरह 
दृढ हो गया तो पटियाला रियासत के अन्तर्गत वनड नगर मे 
आषाढ शक्‍ला ' पचमी, सवत्‌ १९५१ को शुभ महत्ते में आपको 
भागवती दीक्षा प्रदान की गई । श्राप श्रीशालिगरामजी महाराज 
के शिष्य घोषित किये गये । 

दीक्षित होने के पश्चात्‌ आपकी वेराग्यधारा तीक्र गति से 
प्रवाहित होने लगी । भ्रध्ययत्त चल ही रहा था। अल्प काल में 
ही आप सस्क्ृत, प्राकृत श्रादि भाषाओ के पण्डित हो गये। 


०] 


आप गरु-आज्ञा में रत रहने वाले विनयवान्‌ शिष्य थे | 
श्रापको पूर्ण योग्य जानकर अमृतसर में संवत्‌ १६६६ में उपाध्याय 
के सम्माननीय पद से विभूषित किया गया। आपकी शास्त्रीय 
योग्यता निरन्तर विकसित होती जा रही थी। शास्त्रों में पारगत 


१२० २० 9 9 आअ  अमसुधासातवबाभाभ भांग _. 





4930८ पकने आल आम 


होने के नाते आपको पज़ाब-सम्प्रदाय का उपाध्याय बनाता अत्यन्त 
उपयूक्‍त हुआ । उपाध्याय पद आावने भ्पतरी प्रतिष्ठा के ,लिए ही 
नहीं समझा, वरन्‌ तद॑न्‌रूप कत्तृव्य का पालन करके उसे सार्थक 
बनाया | श्रनेक सांधुश्रो . और सीध्वियो' को हादिक अभिरुचि के 
साथ आपके श्रपने उपाजित 'ज्ञान से' अंनृगृंहीते और, लाभान्वित 
किया । धर गज व कक हा 0 वात 

आपके ज्ञान औरुचारित्र' कीःप्रख्येाति निर्रन्तर्र बढती जो रही 
थी । स्थालकोट में श्री लालचर्द जीः महाराज ” के! जयन्तीःउत्सेंव के 
समारोह के अवसर पर आपकी :जेनधर्म दिवाकरं/ की” पदवीः प्रदान 
की गई। .. >>, का -हू फीा 5 5- कु ह 
. आप जब रावंलपिडी- पश्नारे-तो--श्ली /जवाहरलाल- नेहरू ने, 
जो श्राज भारत के अ्रधानमंत्री-पद्र, प्र प्रतिष्ठित है। श्रापका; उपदेश 
सुना । प्रसगोचित उपदेश सुनकर नेहरू. जी-बड़े प्रसन्‍न हुए- 

पूज्य श्री काशीराम -जी . महाराज -माखाड़;- महार 
गुजरात, सौराष्ट्र, भादि देशो . में भ्रमण कर उदयपुर, अहमद नगर, 
बम्बई, राजकोट आदि नगूरों को चातुर्मासों का -लाभ देकर पुनः 
पजाब पधारे तो आपका अवारल्री मे. स्वंगवास हो गया -। उनके कार्य 
को यथावत्‌ सचालित करने के लिए चारोओर दृष्टि दौड़ाई -ई॥ 
सबकी दृष्टि एक ही,ओर -केन्द्रित हुई. और सब - एक ही ओर 
आाकपित हुए । चतुविध सघ ले परमोत्साह के साथ्च - आपको,ही 
सघन-तोका का कर्णधार चुना ।_ चेत्र शक्ला त्रयोदशी, . स० २०० झे 
रविवार के दिन, महावीर जंयन्ती के पावन प्रसंग पर लधियाने 
में आप'पेंजाय सम्प्रदाय के आचार्य पद पर आसीन हुए ॥ ' 


नामकर्म यही तक॑ सीमित रहें ॥ ' आपके संयश्ञ को अखिल भारतीय 


जल क+ 5 कर 24 बे ॥ ॥) २६ »२ 
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स्थानकवासी जैने!चंतुविध संघ के ह॒दयो मे भी प्रविष्ट होना था। 
अतएव सूर्य के उस प्रकाश को चारो दिशांश्रों में फैलाने के लिए 
समय ने करेवर्ट ली ॥ चेक्तः का तकीजा हुआ और समाज की मांग 
हुईं कि जिस सांम्प्रेदांयिक बोड़ांबदी ने संघ के उत्थान में बाधा 
पहुँचाई है और प्रेमभाव को एक सरकीण सीमा में आवद्ध कर 
दिया है, उसे उँखाडे क्रेर फेक देता चाहिए। श्राप सब भलीभाति 
जानते हे कि श्रमणसघ के निर्माण-सें पहले किस प्रकार पारस्परिक 
वेम्नतस्य -फूला हुआ थाऔर किस प्रकार ज्ोग एकभ्दूसरे को नीचा 
दिखलाने-का प्रयत्न- कियाःकरतेःथे । “एक सम्प्रदाय दूसरे सम्प्रदाय 
को लॉछित और श्रपमानित- करने .मे-कुछ भी कसर शेष नही रखता 
था। मेने स्वय गदी, भावनाओं >भौर- भाषा-वाले पैम्फलेट साधुओ 
को मोली मे लिये देखा है। ... 

' जब वातोबरंण इसे प्रकार दूषित “हो रहा था, ' समाज अ्रवा- 


छतीय॑ संघर्ष का;-शिंकारं बन रंही था भर विपाक्त वायु सर्वत्र 
फेले रही थी, उस संमंयः अंनेक सेमाजोद्धाारंक धर्मप्रेमी सज्जनों ने 
दूटी हुईं केंडियो को जोंडने औ्रौरं सर्गठन की पवित्र शलंखला बनाने 
का वी्डा उठाया । पेंरिंणामंस्वेरूप "रोजस्थान के सादडी नगर से 
सर्गठन का शुभ अ्रींगणेश हुआ । -त्योंगी मुनिराज भी उस दावानल 
से 'भुलंसे हुएं- थे। वे शारन्तिं-स्थांपनां के हेतु दूर-दूर प्रदेशों से. 
विविध प्रंकारं केःपरीषेह : सहन करते हुए, भेविष्य॑ की समृज्ज्वलं 
सम्भावानाओ को समक्ष रख कर सगठन की पवित्र भूमि में प्रविष्ट _ 
हुए और पारस्परिक -मंत्रणा-एव :विधातनिर्माण-मे सलग्त हो गये । 

“ विधान/वन गया/और श्रमणसेघ .की- सस्थापना - का निश्चय - 
हो गया ॥ उम्नसमग्र/सर्वोपरि संघाचायें बनाने कां प्रश्न उपस्थित :- 
हुआ +-उसःसमय सस्पूर्ण सल्तवर्गं;की दृष्ठि झ्ञापको ही ओर आक्ृष्ठ - 
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हुई । फलतः आप ही श्रमणसघ के आ्ञाचार्य सर्वेसम्मति से निर्वा- 
चित हुए । सबने झ्रापको ही अपना भाग्यविधाता चूना। इसे 
प्रकार अक्षवतृतीया के दिन श्रापश्नी को आचाये पदवी प्रदान की- 
गई और आपके सहयोगी के रूप में योग्य, गूणवान्‌ और विचक्षण 
पूज्य श्रो गणेशीलाल जी महाराज को उपाचार्यें पदवी से विभूषित 
किया गया । सहस्रो धर्म-प्रेमियो के कंठ से उद्गत- जयजयकार के 
तुमुल नाद से गगनमण्डल गज उठा। 


आप दोनो ही पूज्यवर हमारे लिए पूजनीय, समादरणीय तथा 
अनन्य श्रद्धा के भाजन है। दोनो श्रीसघ के मस्तक के नयन-यूगल 
है । दोनो नेत्रों के प्रति हमारी पूरी-पूरी श्रद्धा होनी चाहिए। इन 
नयनो के द्वारा ही हमारा समीचीन पथप्रदर्शन हो सकेगा 


याद रखना सज्जनों ! इन आखो में घूल ड।/लने की कोशिश 
की तो पथश्रष्ट हो जाओगे । अतएवं इनकी पूरी-पुरी हिफाबत 
करो। इन श्राँखो मे रेत डालने पर किसी दूसरे का कुछ "नही 
बगडंगा । अगर पथश्रष्ट होना पडा तो हमें ही होना पड़ेगा। 
हानि होगी तो हमारी ही होगी, श्रतएवं श्रगर कोई व्यक्ति ऐसे 
महापुरुषों के प्रति दुर्भाववा रखता है तो वह श्रमणसघ का विद्रोही ' 
है, घातक हैं श्रौर जिनशासन की अवहेलना करने का अपराधी है । 
दोनो महापुरुषों की श्राज्ञा का पालन करो और उनका सम्मान 
करो | 

भीनोसर में वृहत्साधु-सम्मेलन के अ्रवसर पर आचार्यश्री और 
उपाचायें श्रो की स्वर्णजयन्ती मनाई गई । हजारो व्यक्तियों ने दोनों 
महानुभावों को विनयपूर्वक हादिक श्रद्धाञ्जलियां समर्पित की। 
आचार्येश्री वृद्धावस्था के कारण तथा नेत्रज्योति मन्दः पड़ जाने 


डी 
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के कारण सम्मेलन ,मे उपस्थित न हो सके, किन्तु उनका शुभा- 
शीर्वाद हम सबके साथ था। अतएवं वहा भी हम सबने दढता- 
पूर्वक संगठन को ,विशेष रूप से मज़बूत - बनाने के लिए ही. प्रयत्न 
किया । मी * 
आचायेश्री ने जो विशाल अध्ययन किया और ज्ञान प्राप्त 
किया है, उसका लाभ उनके समीपवर्त्ती साधुओं को ही मिला हो, 
यह बात नही है ।' उन्होनें अपने भ्रनमोल जीवन-काल में अथक 
परिश्रम करके ६२ छोटे-बड़े ग्रथो का निर्माण और सम्पादन 
किया हैं। उनमें श्रठारह श्रागम हे और शेष ऐसे उच्चकोटि के 
थ हे जिन्हे पढने से पाठकों की श्रद्धा मजबत होती है। वे ग्रन्थ 
सरलतापूर्वक ज॑नधर्म के सिद्धान्तो का बड़ा ही सूत्दर बोध 
प्रदान करने वाले है। जैसे स्व० पूज्य श्री अ्रमोलक ऋषि जो 
महाराज द्वारा लिखित “जैनतत्त्व प्रकाश” स्थानकवासियों के लिए 
उाणस्वरूप है इसी प्रकार आचायेश्री द्वारा लिखित “जेनतत्त्व- 
कलिका विकास” नामक ग्रन्थ भी जिसने एक बार पढ लिया, 
उसकी श्रद्धा दुढ हो जाना कोई बड़ी बात नही । 


इस प्रकार आपने एक नही, साठ ग्रन्थो का निर्माण किया हैं 
ओर ज्ञान का अलौकिक आलोक इस लोक मे प्रसारित किया है । 
अतएव है पूज्य गुरुदेव ! आचाये सम्राद' हम आपको पुन- 
पुन. प्रणाम करते हे और अपनो अश्रसीम आन्तरिक श्रद्धा के शूचि 
सुमन आपके पावन पद-पद्मों में अधित करते हे । 
पृज्य श्रात्माराम जी स्वामी तुसकों लाखों प्रणास ॥टेक।। 
श्रात्माराम है नास झापका, नाशक है यह तीनों ताप का, 
ताम पिता का सनसारास, तुम० (१) 
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धन्य २ भाता जिसने जाया निज कुक्षि को सफल 'बनोया,/ 7 7 * 
पुन्न गुणों की खाल, तुसको लाखों पे णोस रे) 
राहों नगर में जन्म है पाया सखियों ने मिल मंगल गाया; / ४ 


[ 
उदय हुआ जिस भान्‌, तुमको . . -. -« (२) 
> कश्गः 


रामेशवरी देवी तुम माता जग-में श्रति - हुई विख्याता, .... ६ करी 


फ्म्दे। 

पतिव्रता गुण -घाम; तुमको ... +- - हो 

हश्ना बेराग संसार छोड़ा, सब दुनिया से नाता तोड़ा, ४'गी? 
चाहते है. निर्माण, “धुमको -६:. - ०(५)) 

बाल पणे में दीक्षा घारी, श्राप हे पुरण बालब्रह्मचारी, 
सबका चाहते है कल्याण तु्मकी - . . ..- (६ है! 

ज्ञावाध्ययन में चित्त लगाया,उपाध्यायश्री फ़ा था पद पाया,  - 
संस्कृत प्राकृत के विद्वान तुमको -... -- * (७) 


बृहद्‌ सम्मेलन जब था भराया श्रापश्री को श्राचोय बनाया, 

हमे करते हे गुण गान, तुमेकी .... -+« (८) 
प्रेम मूनि तुमरे गुण गाता: संघोन्‍्तति तुमसे चाहता, * 

यही दो वरदान, तुर्मेकों लोखों प्रणेमि ।' (६) 

भद्र पुरुषों ! यह एक महान सन्‍्त-सत्तम को यशोगान हैं। 

पुण्य-पुरुष की प्रशस्ति है। उसकी गृुणगरिमा का अ्रन्तरतर से, 

उद्‌गीर्ण गौरव-गात है । इसमें आचार्यश्रो के सदृगणों' का जो चित्र 

खीचा गया है, वे हम सबक्रे लिए अनुकरणोय है। वास्तव में 


उनकी भद्गता, सरलता, निरहंकार वृत्ति, प्रखर पाण्डित्य “और 
माघुय सराहनीय हूँ 95% 008५ 
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ग्राज हम सब--चतुविध सघ--एकत्र होकर शासन देव से 
प्रार्थना करते हे कि आचार्यसम्राट्‌ दीघजीबी हो। जूग-जुग जीते 
रहे और हमारा पथप्रदर्शव करते रहे । उनकी छत्रछ्लाया में वर्धमान 
श्रमणसघ फलता-फूलता रहे । बोलिये--श्राचार्यसम्राद श्री श्रात्मा- 
राम जी महाराज की जय । 


व्यावर  , 
१६-९-५६ ) 


0005 ४! 
[4३ 
अभिगसरुचि सम्यक्त 
वोरः सर्वसुरासुरेन्द्रभहितो चीरं बुधाः संश्रित॥, 
बीरेणाभिहतः स्वकर्मंनिचयों, वीराय नित्यं नमः । 
वीरात्तीर्थंमिद॑ प्रवृत्तमतुल॑ वीरस्थ घोर तपो, 
वीरे श्रीधृतिकीतिक।न्तिनिचय हे वीर ! भद्र दिश ॥ 
् >८ > 
अहंन्तो भगवन्त इन्द्रमहिता: सिद्धाइच सिद्धिस्थिता:, 
श्राचार्या जिनशासनोस्नतिकरा: पृज्या उपाध्यायका. । 
श्रीसिद्धान्तसुपाठका सुनिवरा रत्नन्नयाराधका:, 
पण्चेते परमेष्ठितः प्रतिदिन कुर्वन्तु नो मइगलम्‌ ॥। 
उपस्थित सज्जनों तथा धर्मवहिनो ! 
शास्त्र में दस प्रकार के सम्यक्त्व का जो स्वरूप प्ररूपित किया 
गया है, उसी के सम्बन्ध में यहा विवेचन चल रहा है। श्रोमद्‌ 
उत्तराव्ययन सूत्र के २८ वे अध्ययन में समकित का वर्णन किया 
गया हूँ । वह मोक्षमार्ग-अव्ययन हैं। उसमे भव्य आत्माश्रो को 
>सही दिग्दशन कराया गया है कि--ऐ भव्यात्माश्रो ! मुमुक्ष जीवो ! 
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यदि मोक्ष मे जाना चाहते हो--जहाँ किसी भी प्रकार की आधि- 
भौतिक, आधिदेविक या आध्यात्मिक बाधा नही है और जन्म-मरण 
की पीडा नष्ट हो जाती है, इस प्रकार की पचम गति में पहुचना 
चाहते हो-तो इस मार्ग की तरफ चले आओ | अगर कोई जीव 
विश्वास के साथ चल देता है तो थोड़ा या बहुत समय भले लग 
जाये, किन्तु पहुच अ्रवश्य ही जायेगा ; क्योकि वह सही रास्ते पर 
चल पड़ा हूँ । जल्दी-जल्दी चलेगा तो जल्दी पहुचेगा और मन्थर 
गति से चलेगा तो देरी से पहुचेगा। उसका जो एक-एक पैर उठ 
रहा है, वह मोक्ष की तरफ बढ रहा है । उसका एक-एक डग मुक्ति 
को समीप से समीपतर बना रहा है । 

जो भूला-भटका है, जिसे सही राह का पता नही है, उसे 
मार्गदर्शन करा देना पथप्रदर्शक का काम है, मगर उस मार्ग पर 
चलने का काम तो पथिक का ही हूँ । 


यह जीव पथिक के रूप में ससार-अ्रटवी में मारा-मारा फिर 
रहा है और अनन्त जन्म भटकते-भटकते इसे हो गये हे । चाहता 
है कि में किसो ठिकाने पहुँच जाऊँ, पर उसे इस विकट अटवी में 
मार्ग नही मिलता । उसमें इतनी योग्यता भी नहीं कि जिससे वह 
मार्ग का स्वयं अनुसधान कर सके । दूसरा कोई मार्ग बतलाता 
है तो उसपर विश्वास भी नहीं करना चाहता। अब आप ही 
सोचिये कि वह अपनी मजिल तक पहुचे तो कैसे पहुचे ? या तो 
खुद की भ्रक्ल काम आयेगी या श्रद्धा रख कर दूसरे की अवल से 
लाभ उठाना होगा । मगर जो उलटी खोपड़ी का व्यक्ति दोनो 
हो बाते स्वीकार नही करता, उसका काम हमगिज नहीं बन सकता । 

तो ज्ञानियो ने जो मोक्षमार्ग बतलाया है, उसपर चल कर 
भूतकाल में श्रनन्‍्त जीवो ने सिद्धि प्राप्त की है, वत्तेमान में महा- 
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विदेह क्षेत्र से अनेक जीव सिद्धि प्राप्त कर रहे हे और भविष्य में 
भी जो सिद्धि प्राप्त करेगे, उसी मार्ग पर चल कर करेगे। सगर 
यह निश्चित है कि सिद्धि उन्ही को प्राप्त होगी ' जिन्हे मार्गदर्शक 
पर और मार्ग पर प्रा-पूरा विश्वास होगा। जिन्हे विश्वास नही 
हैँ और जो गका ही शका की तरगों मे बहते रहते हे, उन्हे मुक्ति 
नही मिल सकती । उनका कंल्याण होना असम्भव है । 

इसो कारण कहा गया है कि जो समकित के पथ पर चढेगा, 
उसे मोक्ष भ्रवव्य प्राप्त होगा । अधिक से भ्रधिक रास्ता लम्बा होने 
के बावजूद वह अर्धपुदूगल परावत्तेन में तो मोक्ष चला ही जायेगा। 
मुक्ति प्राप्त कर लेने पर जीव सदा के लिए इस दु खमय ससार से 
छुट्टी पा लेता है और समस्त व्याधियो एवं बाधाश्रो के मूल को 
नष्ट करके श्रनावाध सुख का भागी हो जाता है । 

सम्यक्त्व के दस भेदों में से आज अ्रभिगम रुचि सम्यकत्व पर 
थोडा-सा प्रकाश डाला जायेगा। झभिगम का अर्थ हँ-सनन्‍्मूख हीना 
श्र्थात्‌ शास्त्र के श्र्थ को, भाव को, रहस्प को सन्‍्मूख कर लेता, 
प्राप्त कर लेना । इस सम्बन्ध में शास्त्रकार कहते हँ-- 

सो होई श्रभिगमरुई, सुयनाणं जेण अत्यम्रो दिद॒ठ ।' 
एक्कारस अ्रगराइ, पहुण्णगें दिद्िठ्वाओे य।॥। 

जास्त्र की यह गाथा अभिगमरुचि सम्यक्त्व का दिग्दशेन 
कराती हुईं वतलाती हैँ कि जिसने सूत्रज्ञान को, श्रुतज्ञान को अच्छी 
तरह देख लिया है, जिसने सूत्र के श्र्थ को और परमार्थ को अच्छी 
तरह जान लिया है, ग्यारह श्रगो को और वारहवें दृष्टिवाद अग 
को भी जिसने जान लिया है, उत्तको जो सम्यक्त्व प्राप्त होती हैं, 
हगए अभिगमरुचि सम्यक्त्व कहलाती हूँ । 


श्र 
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बारह भ्रगो को शास्त्रकार 'गणिपिटक' श्रर्थात्‌ आचार्यो की 
पेटी कहते है । जैसे साहुकार अपनी बहुमूल्य रत्न आदि वस्तुओं 
को पिटारे मे, तिजोरी मे भर कर रखता है, उसी प्रकार आचार्य 
महाराज की यह द्वादशागी ही श्रवमोल सम्पत्ति है । इस गणिपिटक 
में अनन्त रत्व भरे है। इसके तत्त्व को भलीभाति समझ लेने से 
जो रुचि आई या प्रवेश कर गईं, उसे अ्रभिगमरुचि सम्यक्त्व 
कहते है । 

दास्त्रकार कहत हे कि जब ज्ञानावरणीय कर्म का क्षयोपशम 
होता है तो बह समकित जीव के सामने आ्राकर वरमाला डाल 
देती है । 

हाँ, तो ग्यारह आचाराग आदि अ्ग है और वारहवा दृष्टिवाद 
है। प्रश्न हो सकता है कि दृष्टिवाद पृथक्‌ क्यो बतलाया गया 
है ? उसे इन्ही श्रगो मे सम्मिलित क्‍यों नहीं कर लिया गया ? 
इसका उत्तर यह कि दृष्त्रिद सभी अ्रगो में प्रधान है और वह 
सूत्र की अपेक्षा भी शत्यन्त विशाल है । वह ज्ञान का अथाह सागर 
है । दृष्टिवाद की तुलना में ग्यारहों श्रंंगो का ज्ञान करोड़वे 
हिस्से के बराबर भी नही है। ग्यारह अगो को एक ओर रख दिया 
जाये और दृष्टिवाद को दूसरी तरफ रकक्‍्खा जाय तो उस अकेले 
के सामने सभी अभ्रग अश मात्र सिद्ध होगे। अपनी इसी अ्रपरिसीम 
विशालता, गहनता श्रौर विराठता के कारण वह ११ अगरो में नही 
लिया जा सकता और उसका विच्छेद हो गया है श्रर्थात्‌ श्रव वह 
दृष्टिवादाग नामक १२ वा अंग सूत्र नही है । 

दृष्टिवाद पाच भागो में विभक्‍त था। उन पाच भागों से पूर्व 
नामक भी एक भाग था, जिसके भी चोदह उपभाग थे। वे चौदहु 
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पूर्वों के नाम से प्रख्यात हे । चौदह पूर्वों में आ्रात्मप्रवाद नामक एक 
पूर्वे था जिसमें विविध प्रकार से, विभिन्‍न नयो से, श्रात्मा का और 
आत्मिक भावों का विश्लेषण किया गया था । उसे भलीभाति 
जान लेने पर फिर आत्मा के सम्बन्ध मे कुछ भी जानना शेष नहीं 
रह जाता । द्र॒व्यात्मा, कपायात्मा, उपयोगात्मा, योगात्मा, ज्ञानात्मा, 
दर्शनात्मा, चारित्रात्मा और बलवीर्यात्मा; जझास्त्र में यह श्राठ 
प्रकार की आ्ात्माए प्ररूपित की गई हे । 

आस्तिक दर्शनो की समग्र विवेचना का मूल आधार आत्मा 
है । श्रात्मा का अस्तित्व होगा तभी स्वर्ग, नरक, बंध, मोक्ष, कर्म, 
आदि की सत्ता सिद्ध हो सकती हैं । उसे स्वीकार किये बिना भ्रागे 
काम नही चल सकता । अतएव आत्मप्रवाद पूर्व मे आत्मा-सम्बन्धी 
विवेचना कर दी गई है । " 

द्रव्यात्मा-आत्मा के अ्सख्यात प्रदेश है। उन्त सब प्रदेशों के 
अखण्ड पिण्ड को-उस असख्य ग्रात्मप्रदेश राशि को--ही द्रव्यात्मा 
कहते है । जैसे ६४ पैसो के समह का एकोकरण रुपया कहलाता हैं, 
उसमे एक पैसा क्‍या, एक भी छदाम कम हो तो वह रुपया 
नहीं कहा जा सकता। इसी प्रकार उन समग्र आत्मप्रदेशों को 
द्रव्यात्मा कहते हेँ। आ्रात्मा के असख्यात प्रदेश जो है, वे श्ररूपी 
है, काले-पीले आदि किसी वर्णन के नही हे। केवल ज्ञानी महापूरुषो 
ने उन्हे केवल ज्ञान से जावा है और हम भी श्रूत के श्राधार से उन्हें 
जान सकते हूँ, मान सकते हे और उत्तपर विश्वास कर सकते- है । 
किन्तु अल्पजो की दृष्टि मे वे प्रत्यक्ष रूप से नही श्रा सकते, क्योकि 
दस बोल ( वस्तुए) छद॒मस्थ श्रर्थात्‌ अल्पज्ञ जीव नही देख सकता, 
जैसे शब्द । शब्द यद्यपि भाषा वर्गणा के पूदगलों का कार्य है, फिर भी 
बढ़ चक्षु-इन्द्रिय का विपय नही हैँ । में सूचा रहा हु और आप सुन 
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रहे है । इन सूने जाने वाले भाषा के पुद्गलो में रूप, रस, गध और 
स्पर्श भी विद्यमान है, फिर भी छदमस्थ अगर उन पुद्गलो को 
देखता चाहे तो वे दिखाई नहीं देगे। उनका प्रत्यक्ष तो श्रोत्रेन्द्रिय 
ही हो सकता है । शब्द के भ्रतिरिक्त छद॒मस्थ जीव भव्य और अभव्य 
को भी नही देख सकता । सुगध और दुर्गेन्‍्ध के पूदूगलो को भी नही 
देखा जा सकता । वायुकाय को देखना भी छद्सस्थ की दवित से 
'बाहर है । वायु चलती है, उसका ठडा-गर्मपन्न भी श्रनुभव में आता 
है, किसी चीज़ के हिलने से वायु का अनुमान किया जा सकता हैं, 
किन्तु उसका अ्रपना रूप कसा है, यह हम नहीं देख सकते । इस 
कारण कई दर्शनकारो ने तो वायु को स्पर्शयक्त मानते हुए भी रूप- 
रहित मान लिया है, परन्तु यह उनको भूल है । 

इसी प्रकार धर्मास्तिकाय, अ्रधर्मास्तिकाय, आकाशास्तिकाय 
'और अ्ररूपी जीव 'को भी हम अल्पज्ञ जीव दृष्टिगोचर नहीं कर 
सकंते । कारण यह है कि छद्मस्थों का ज्ञान स्थूल है। अ्रलवत्ता 
हमारी आत्मा मे सूक्म और अरूपी पदार्थों को भी जान लेने की 
शक्ति विद्यमान है, परन्तु श्राज तो उस शक्ति पर मोतियाविन्द 
आया हुम्ना है । जैसे आखो में देखने की शक्ति होने पर भी मोतिया- 
बिन्द आ जाने सें वह शक्ति आवृत हो जाती हैँ श्रौर दिखाई नही 
देता, किन्तु आपरेशन हो जाने पर दिखाई देने लगता है, इसी 
प्रकार जिनकी बोध-शक्ति ज्ञानवरण कर्म रूपी मोतिया से आवृत 
हो रही है, वे सूक्ष्म पदार्थों को जानने और देखने में असमर्थ 
होते हे । 

तो आत्मा क्या हैं ? वह भी छ द्वव्यो में से एक द्रव्य है। 
द्रव्य का लक्षण कहा गया है--* 

गुणपर्यायवद्‌ द्वव्यम्‌ - . 
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श्र्थात्‌ जिसमे गूण और पर्याय हो, वह द्रव्य कहलाता है । 
श्रात्मा में ज्ञान, सुख आदि गण विद्यमान हे और द्रव्य तथा गुण 
सम्बन्धी पर्याय भी विद्यमान हैं। अतएव॑ आत्मा द्रव्य है । तथापि 
वह आरात्मतत्त्व नेत्रों से दृष्टिगोचर नही होता । उसे तो सिर्फ केवल- 
नानी ही साक्षात्‌ रूप से देख सकते है, क्योकि उनके नेत्रों का 
मोतियाविन्द हट गया है। श्राज हमारी श्रॉखो पर मोतियाबिन्द 
छाया हुआ है । जब वह दूर हो जायेगा तो हम भी देखने लगेगे, 
मगर मोतियाविन्द हटाने के लिए किसी कुशल डाक्टर की सहायता 
लेती होगी जिसकी दोनो श्राखे सही-सलामत हो और खुली हो भ्ौर 
खुली होते के साथ उनमें रोशनी भी हो । अश्रगर बन्द आँख़ो वाले 
से आपरेशन करा लिया तो वह सदा के लिए दोनो आँखे फोड देगा। 
इसी प्रकार कामी, क्रोधी, लोभी, विषयातुरागी एवं कनककामिनी के 
उपभोक्ता डाक्टर रूपी गुरु मिल गये तो वे ज्ञानावरणीय रूप 
मोतियाबिन्द को हटाने के बदले श्राँखो को श्रौर श्रधिक हानि पहुचा 
देंगे। श्रतएव गूरु ऐसा होना चाहिए जिसकी दोनो अश्राखे सहो रूप में 
काम कर रही हों । जिस डाक्टर की आखो की रोशनी कम हो 
जाती है, उसे त्याग-पत्र दे देना पडता है । 

द्रव्य-मोतिया का आपरेशन कराने के लिए लोग भाग-भाग कर 
और पैसा दे-दे कर जाते हैँ, किन्तु जो डाक्टर भाव-मोतिया की. 
परोपकार दृष्टि से, मुफ्त मे चिकित्सा करते है, उन्तके पास जाने में 
झाप को कितनी आनाकानी होती है ? कई लोग तो ऐसे डाक्टर 
को खोज करते है जो पहाड़ो मे, जंगलो मे या किसी नदी के किनारे 
बैठा हो ! किन्तु याद रखिये पहाड़ो, जगलो में चले जाने मात्र से 
कोई आध्यात्मिक डाक्टर नही बन जाता । विकारो के त्यागने पर 
धो कोई आध्यात्मिक डाक्टर बन सकता हैं । 


अमिगमरुचि सम्यक्त्व॑ १३३ 





खेर, तथ्य यह हैं कि आत्मा अनन्त चेतना का घनी हैं, भ्रमित 
जाज्वल्यमान ज्योति का पू जे है, किन्तु उसकी चेतना पर भ्रावरण 
आरा जाने से उसे दस बोल नजर नही आते। चेतवास्वरूप जीव के 
असख्यात प्रदेशों के सम्‌ह का नाम ही द्रव्यात्मा है। मगर जिनके 
मिथ्यात्व का उदय होता है, उन्हे सीधी बात भी उलटी ही नज़र 
आती है। 

तिष्यगूप्त नामक एक निर्हेनव हो गया है | वह आत्मा के सम्बध 
में विचलित हो गया था। वह शात्मप्रवाद नामक पूर्वे का अध्ययन 
कर रहा था । पढ़ते-पढते उसको मिथ्यात्व का उदय हो आया । 


आप जानते ही है कि रोग जब शरीर पर हमला करता है 
और कब्जा जमाता है तो पहले से सूचना देकर नही शभ्राता । 
श्रकस्मात्‌ ही धावा बोल देता हैं। इसो प्रकार मिथ्यात्व रूपी 
भयानक रोग भो कह कर, चेतावनी देकर नही श्राता । वह भी 
श्रचानक श्राता है और गर्दन दबोच लेता है । 

तो तिष्यगृप्त को भी अ्रकस्मात्‌ ही मिथ्यात्व ने घेर लिया । 
उसे आत्मप्रवाद पूर्व का स्वाध्याय करते-करते एक स्थल पर आया 
कि भगवान्‌ महावीर के एक शिष्य ने भगवान्‌ से प्रदेंन किया--- 
'भते ! आत्मा के अ्सख्यात् प्रदेशों में से एक प्रदेश को आत्मा 
सानो जाये ? 

भगवान्‌ ने फरमाया--नही, एक प्रदेश को श्रात्मा नही कहा 
जा सकता ! 

सज्जनो, किसी विषय के भाव को भली भाति समझे विना ही 
उसका अनृकरण करने से कभी-कभी कसा भयकर परिणाम निक- 
लता है, इस सम्बन्ध में मुझे एक बात याद आ गई हैं । 
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एक जाट था, वह गरीब स्थिति का था । फिर भी किसी 
ब्राह्मण ने आकर उससे कहा-देखो जी तुम्हे श्राद्ध करता चाहिए। 

जाट ने कहा-पडितजी, प्रथम तो श्राद्ध करने में मेरा विश्वास 
नही हैं। दूसरे श्राद्ध करने के लिए पैसा' चाहिए । वह मेरे पास 
नही है। श्राद्ध करू भी तो कंसे ? 

ण्डित-तुझे मालूम नहों कि तेरे बाप जो मर गये, वे भ्रभी 
तक राख मे ही लोट रहे हैं । अ्रभी तक उनकी गति ही नही हुई है । 
श्राद्ध हुए विना उनकी आत्मा चक्‍कर काटती रहेगी। तु जैसा 
बेटा' होने का उसने लाभ ही क्‍या पाया ? शास्त्र में कहा है-- 
श्रपुन्नस्य गतिर्नास्ति । 

अर्थात्‌ निपूति को सद्गति प्राप्त नही होती । 

अगर पुत्र होते पर भी गति न हुई तो पुत्र होने का प्रयोजन 
ही क्‍या रहा ”? अगर श्राद्ध करने की तेरी शक्ति नही है तो श्राद्ध 
के बदले श्राद्धनी ही करदे । वह भी श्राद्ध मे गिन ली जायेगी । 
'. पण्डित ने सोचा-भागते भूत की लगोटी ही भली । जो हाथ 
आ जाये वही अच्छा ! 

जाट ने उत्तर दिया--हा, श्राद्धनी तो कर सकता हूं । 

- यह कहकर जाट ते उसकी विधि पूछो । पण्डित जी ने जो 
सामग्रो बनानी थी, वह बतला दी। साथ ही कह विद्या--मे 
तुम्हारे घर आऊगा और जंसा-जेसा कहूगा, तुम वेसा-वेसा 
करते जाना । 

जो सामग्री बनानी थी, जाट ने बना-वनवा कर तैयार कर ली 
श्रौर वह पण्डित जी की प्रतीक्षा करने लगा । 

पृण्डितजी आये और जाट से बोले--मेरे पैर घलाओो । उत्तर 
में जाट ने भो कहा--मेरे पैर घुलाओो । 


६ 
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पण्डितजी चिढ कर कहने लगे--अरे, में तुके कहता हू कि 
पर धूला । 

जाट ने फिर उनका अनुसरण किया और उसो लहजे में वही 
शब्द दोहरा दिये । 

अब पण्डित जी को गूस्सा आ गया । बोछे--कसा मूर्ख है ! 
कुछ समझता ही नही ! 

जाट ने फिर उसी प्रकार वही शब्द बोल दिये--'कंसा मूर्ख 
है | कुछ समभता ही नही ।' 

श्रब पण्डित क्रोध से कापने लगा । बोला--अ्रच्छा, तुझे 
लकडो से समभाता हु । ' 

जाट ने फिर पडित के शब्दो से पुनरावृत्ति कर दी । 

पण्डित मामले को समझ नही सका । उसने जाट को एक 
लकड़ी दे मारी । बस जाट कब चूकने बाला था। उसने भी पण्डित 
की उसी प्रकार पूजा कर दी। तब पण्डित ने जाट को पकड़कर 
पटक दिया श्र उसकी छाती पर वह सवार हो गया। दोनो में 
गृत्थमगृत्था होने लगी । दोनों को बराबरी की जोडी थी। जाट 
जमीदार था, अतएवं तगडा था और पण्डित भी यजमानो का 
माल खा-खा कर 'एन-डव्ल्यू-आर' बना हुआ था । 

गर्मी पड़ रही थी, भ्रत जाट पसीने से तर हो गया । उसने 
सोचा--यह मामला कैसे बना । वात क्या है ? सोचते-सोचते 
उसे जोश झ्राया तो नये सिरे से पूरी ताकत लगा कर पडित को 
नीचे पटक दिया और स्वय उसकी छाती पर चढ बेठा। 

पण्डित मूसीबत मे पड़ गया । उसने सोचा--मे खीर पूडी 
खाने आ्राया था। पर यहा तो चक्‍कर ही उलटा चल पडा। क्‍या 
किया जाये ? ! ह 
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कुछ देर वाद पण्डित को ध्यान आ्राया--इससे इस बेचारे जाट 
का क्या दोपे हैँ ? मेने हो तो इसे इस प्रकार का मत्र सुताया 
था। खेर, होना थासो हो गया। ग्रत्र युक्ति से काम लेता 
चाहिए | मर्ख को सनकाता मामूलो बात नहो । उस्ते समझाने के 
लिए उसी जैसा बतना पडता है । 

सोच-विचार कर पडित ने कहा--ठुमने मुझको क्यो 
पकंडा ? 

जाट बोला--तुमने मृभको क्यो पकडा ?* 

पण्डित--अच्छा, में तुम्हे छोडता हूं । 

जाट--े तुम्हे छोड़ता हू 

इस प्रकार दोनो ने दोनो को छोड दिया । पण्डित जी महा- 
राज खा-पीकर घर गये । 


) 


जाट ने जाटनी से कहा--यह तो श्राद्धनी हुई है । कही श्राद्ध 
होता तो मेरे हाडो का कबूमर ही हो जाता । आह, में तो श्राद्ध नी 
में ही पसीना-पसीना हो गया । कदाचित्‌ श्राद्ध के पलल्‍ले पड़ जाता 
'तो न मालूम क्या हाल होता ? 

कहने का आशय यह है कि बात को सतना चाहिए और फिर 
विचार कर उत्तर देना चाहिए। इसी प्रकार ग्रन्थ को पढकर 
उसका आशय समझना चाहिए। एक ही बात को विना सोचे- 
समझे पकड़ कर बैठ जाता योग्य नहीं । 

तो तिष्यगृप्त ने आत्मप्रवाद में पडा कि--भगवान्‌ महावीर 
अपने शिष्य के प्रश्न के उत्तर में कहते हं--'आ्रात्मा के एक प्रदेश 

/ आत्मा नहीं कहा जा सकता ।! 


हि 
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फिर शिष्य प्रइन करता है--'भते ! क्‍या दो, तीन, चार, 
दस, सौ, हजार, लाख, करोड या असख्यात प्रदेशों मे से एक कम 


प्रदेशों को आत्मा कहना चाहिए ?' 


तब भी भगवान्‌ फरमाते हे--'चही, उन्हे भी जीव नहीं कह 
सकते । क्योकि अन्तत. एक प्रदेश के अभाव मे भी आत्मा श्रपूर्ण 
ही है। जब तक शेष रहा एक प्रदेश भी उनमें नहीं मिल जाता, 
तब तक उन पूर्व प्रदेशों को भी जीव नही कह सकते ।' 

बात भगवान्‌ ने ठीक ही कही थी और सीधी-सी भी कि एक 
से लेकर त्रेसठ पैसो तक को हम रुपया नहीं कह सकते। जब 
चौसठवाँ पैसा उनमे मिल जाता है तो हम रुपया कहने लगते हे । 
व्यवहार से भी यह चल रहा है। जितनी रकम होती है, उसे 
उत्तना ही कहा जाता है और उतनी का ही उसे माल मिलता है। 
पर जब मिथ्यात्व का उदय होता है, पापकर्म का उदय आता है, 
तो सीधी बात भी उलटी नजर श्राती है । 


इसी प्रकार तिष्यगुप्त ने श्रात्मा के विषय में पढ़ कर समभः 
लिया कि मेने श्रव आ्रात्मा के सम्बन्ध में ज्ञान प्राप्त कर लिया है। 
मेने श्रात्मा के स्वरूप को समझ लिया है | आत्मा का जो अ्रन्तिम 
असख्यातवां एक प्रदेश है, वही आत्मा है। वह चौसठवा पैसा ही 
रुपया है। बाकी त्रेसठ पैसे रुपया नहीं हे । भगवान्‌ ने जब एक 
कम असख्यात प्रदेशों को आत्मा होने का निवेत्र कर दिया और 
शेप रहे एक प्रदेश के सम्मिलित होने पर आत्मा कहा है, तो स्पष्ट 
ही है कि वह एक प्रदेश ही आत्मा है। जब ६३ पैसे रुपया नहीं 
हला सकते और चौसठवां पेसा मिलने से ही रुपया ता है, 
तो साफ हैं कि रुपये का रुपयापन ६४ वे पैसे पर ही निर्भर है 
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अर्थात्‌ ६४वा पैसा ही रुपया है | अ्रतएवं उस अन्तिम प्रदेश को ही 
आत्मा कहना चाहिए । 

इस प्रकार तिष्यगुप्त ने दुढ धारणा बना ली कि आखिरी 
प्रदेश ही जीव है। उसने त्रेसठ पैसों की सर्वथा उपेक्षा करके 
चौसठवे पैसे को ही रुपया समझ लिया । 

हे भद्र ! तूने ऐसी मिथ्या कल्पना कर ली है, किन्तु तेरे 
ऐसा मानने से कोई सिद्धान्त कायम नही हो सकता ? वास्तव में 
जो तीर्थकरो के बतलाये भाव होगे, वही सत्य होगे । 

इस प्रकार तिष्यगृप्त आखिरी प्रदेश को स्वीकार करने के 
कारण आस्तिक रहा, मगर होष आत्मप्रदेशों को अ्रस्वीकार करने 
के कारण नास्तिक हो गया। उसकी यह विचारधारा जब उसके 
गुरु ने सुनी तो उसे सव तरह से समकाया | कहा--देख आयु- 
प्मात्‌ ! आत्मा के अच्तिम प्रदेश का स्थान भी उतना ही हैं, 
जितना दूसरे किसी एक प्रदेश का हैं। वह अपने आप मे दूसरे 
प्रत्येक पैसे के वरावर 'ही है,न उससे कम है और न उससे 
अधिक । अन्तर है तो यही कि वह रुपये का पूरक है। वस इतनी- 
सीहीवत है। वास्तव में चौसठवा पैसा भी एक पैसा ही है । 
इसी प्रक,र एक आत्मप्रदेश एक ही प्रदेश है, चाहे वह प्रथम हो 
या असख्यातवा हो । ऐसी स्थिति मे प्विर्फ एक प्रदेश को श्रात्मा 
मान लेता और तदतिरिक्त सब प्रदेशों को अनात्मा कहना सर्वेथा 
अनुचित है । 

इस प्रकार बहुत समझाने पर भी तिष्यगृप्त नही माना और 
अन्तिम एक प्रदेश को ही जोव कहने लगा और यह दावा करने 
लगा कि भगवान्‌ का कथन भी यही है, जो में कहता हू । इस प्रकार 
उसने भगवान्‌ का भी विस्तर, गोल कर दिया। समभाते-समभातै 
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गुरुजी थक गये । उन्होने हेतु दिये, दृष्टान्त दिये, पर तिष्यगुप्त के 
सिथ्यात्व ने सब को अस्वीकार कर दिया । 
- यह हाल देख कर गुरु ने सोचा-यह्‌ सडा हुआ पान है । इसे. 
रहने दिया तो सभी पानो को सडा देगा । कहावत प्रसिद्ध है कि- 
सडा पान सडावे चोली, विगडा साथ बिगाडे टोली ।' इसकी 
श्रद्धा भ्रष्ट हो गई हैं। इसके ससर्ग से दूसरे साध भी श्रद्धा से 
पतित हो सकते है । 

भद्र पुरुषों / समीचीन श्रद्धा पर किसी को आरूढ करना 
कठिन हैं, किन्तु श्रद्धा से विचलित करना श्रासान होता है । अ्रतएव 
जो पथप्रदर्शक हो, नेता हो, वह सुदुढ श्रद्धावान्‌ होना चाहिए ॥ 
अगर वही मिश्रपथी-मुरादाबादी लोठे के समान होगा, जिधर 
लुढकाने का मौका देखा उधर ही लुढक जायेगा, तो उसके अ्रनूयायी 
सफलतापूर्वक अपनी मजिल तय नही कर सकते । वह सही रूप में 
उनका पथप्रदशन नही कर सकता । क्योकि रगरेज के पास जैसा 
रग होगा, वह वैसा ही रग चढायेगा ? दूसरा कहा से लायेगा ? 

यह सव सोच कर और तिष्यगुप्त की बीमारी अ्रसाध्य समझ 
गुरुजी ने उसे गच्छ से पृथक्‌ कर दिया । बहुत समभाने पर 
भी जब वह न समझा तो गुरुजी इसके सिवाय और कर ही क्या 
सकते थे ? आप जानते हे कि भेस कीचड में बेठती है और जब 
वाहर निकलती हैँ तो अपनी पूछ फटकार-फटक्रार कर दूसरों 
पर भी कीचड उछालती है। ज्ञानी पुरुष कहते हे कि वे कीचड 
के छीटे तो भ्रल्प श्रम से हो घुल जायेगे, परन्तु एक वार लगी 
हुई मिथ्यात्व की कीचड का घुलना सहज नही है । 

में आप लोगो के उसी मिथ्यात्व रूपी कीचड को घोने का 
भयास कर रहा ह-सावुन का प्रयोग कर रहा हु और मेहनत कर, 
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रहा हू । कोई-कोई कपडा साफ भी हो रहा है। कोई दो-चार 
बार घोने से साफ हो जायेगा और कोई चीकडा कंपडा ऐसा भी 
होगा जो साफन हो सके । फिर भी मेरा काम साफ करने का 
है । मनृज्य को सदा ग्राशावान्‌ होना चाहिए और निराशा को 
कभी पास भी नहीं फटकने देता चाहिए । में समझता हु कि वहुतो 
की मिथ्या घारणा में परिवतेन हुआ है ; कुछ उम्मीदवारों में है। 

तात्पयय यह है कि उपदेश से यदि एक भी जीव सूधर जाता 
हैं तो उपदेशक का श्रम सार्थक हो जाता हैं। उसे महान्‌ लाभ 
की प्राप्ति होतो है । कदाचित्‌ एक भी न सुधरे तो भी अनुग्रह की 
बुद्धि से तत्त्व का उपदेश करने वाला धर्म का ही भागी होता है । 
कहा है-- 
तन भवति धर्मः श्रोतुः सर्वस्येकान्ततों हितश्नवणात्‌ 
ब्रुवतोध्नग्र हवुद्धया, चवक्‍तुस्त्वेकान्ततोी भवति ॥ 
श्रथत्‌-हितकर धर्मोपदेश सुनने से सब श्रोताओं को धर्म लाभ 
हो हो जाये, ऐसा कोई नियम नही है । परन्तु करुणा भाव से 
उपदेश देने वाला एकान्तत* घर्मोपाजेन करं ही लेता है, क्योंकि 
उसका मन परोपकारपरायण होता है । 
इस प्रकार मुझे तो किसी भी दशा में टोटा नहीं है । इसके 
विपरीत भ्रगर कोई उपदेशक एक जीव को भी मिथ्यात्व में लगा 
दे, काली धार में डुवो दे, तो वह अनन्त ससारी बन जाता है । यह 
शास्त्र का कथन हैं । 
खीर वडी अच्छी बनाई, पर उसमे एक मुट्ठी धूल डाल दी तो 
किसी काम की नहीं रहती । इसी प्रकार मिथ्यात्व-प्रसारक कितनी 
भी सन्दर वाणी क्यो न हो, बहु किसी काम की नही / छोकरा 
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तो वहुत सुन्दर हे किन्तु मिरगी का दौरा झ्राता है तो समझो 
वह सौदय किस काम का है, ठीक ऐसे ही यदि वक्ता मिथ्यात्व 
का उपदेश देता हैं तो उसके वाक्‌-पदुत्व का कुछ भी मल्य नही ! 


सज्जतो, सिरगी का रोग बडा भयातक होता हू । दिल्‍ली 
से परली ओर जमना पार की बात हैं वहा लहारासराय 
नामक एक गाव है । उसमें आशाराम नामक एक जैन सेठ सर्राफी 
की दूकान करते थे । वह बडे ही ईमानदार और धर्मनिष्ठावान 
थे। कोई भी दूकान पर चला जाये पुरुष या स्त्री, बहुत होशियार 
था एक सीधा सदा मनुष्य, वे सबके साथ एक-सा व्यवहार श्रौर्‌ 
व्यापार करते थे, श्रर्थात्‌ उनका व्यापार प्रामाणिकता को लिये हुए 
था। उनके पास उनका एक भणेज भी रहता था। सेठ जी ने 
उसे पढा-लिखा कर होशियार कर दिया था, उसकी शादी का 
प्रबध भी आभाराम जी ने ही किया था। जब उसके भणेज की 
वारात । रवाना होने लगी तो वह मेरे गृह महाराज जी के पास 
पहुचा गुरु महाराज चातुर्मास रूप से वही विराजमान थे । महाराज 
श्री से मागलिक फरमाने को कहा और साथ ही कहा कि में भानजे 
की शादी करने जा रहा हू । किन्तु गुरुदेव | बीच में उपद्रव होगा । 
सेठ जी को सत्यता के कारण भविष्य में होने वाली बातो का पहले 
ही अनुभव हो जाता था, मेने सेठ जी के कई अनुभव स्वय देखे हे । 


वारात रवाना हुई और आगे गई तो वर्षा होने से नदी में 
पानी चढ़ आया । रास्ता बद हो गया और बहुत देर तक जगल में 
परेशान होना पडा। जब पानी उतरा तो जैसे-तंसे बारात आगे 
चली और गाव में पहुची । फेरे के समय फैरे ' होने लगे तो लडके 
को अ्रकस्मात्‌ दौरा आ गया और गश खा कुर वह मूछित हो 
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गया। यह देख कर लडकी वाले को शका हो गई कि लड़के को 
मिरगी का दोरा आता है । शादी करू तो कैसे करू ! 

लडकी के पिता को सेठ श्राशारामजी पर पूर्ण विश्वास था। 
श्रत' वह उन्ही के पास भागा आया । उसने सेठजी से कहा--सब 
कहते हे-लडके को मिरगी का दौरा श्राता है | क्या यह सच है ? 

आ्रशारामजी ने कहा--लडका वर्षो से मेरे पास रहता है। 
आ्राज से पहले कभी उसे दौरा नहीं श्राया । किन्तु में नही कह 
सकता कि यह कैसा दौरा है ? सम्भव है, पहली वार श्राज ही 
मिरगो का दौरा आया हो। रोग का प्रारम्भ तो कभी न कभी 
होता ही है । 

सज्जनों ! इतनी स्पष्ट वात कह देना कितनी बड़ी ईमानदारी 
है ? दूसरा होता तो क्‍या ऐसा कहता ? वह तो मुद्दत से आने 
वाले दौरे को भी छिपाने को बात कहता ! 

मगर सेठ आभाराम ने भविष्य का वोभ अपने सिर नही 
लिया और स्पष्ट कह दिया--श्राप उचित समझे तो विवाह कर दे, 
अन्यथा हम वापिस चले जायेगे । 

इस सचाई श्र स्पष्टता का प्रभाव यह हुआ कि लड़की वाले 
ने समझ लिया-यह मिरगी का दौरा नहीं, गायद गर्मी के कारण 
गश झा गया हैँ ! उसने प्रेमपर्वेंक शादी की और वारात रवाना 
कर दी । 

आशय यह हूँ कि लडका सव तरह सन्‍्दर है, मगर उसे यदि 
मिरगी का दौरा झाता हैं तो वह न मालूम कव और कहा खड़डे 
में पड सकता हैं ? फिर भी उसका तो इलाज हो सकता हैं ; 
मगर मिथ्यात्व ल्‍पी मिरगी की वीमारी का इलाज जन्म-जन्मान्तर 
में भी होना कठिन है 
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में कहने जा रहा था कि तिष्यगृप्त बडा बुद्धि मान्‌ था, होनहार 
किन्तु मिथ्यात्व रूपी मिर्गी का शिकार हो गया। उसकी 

श्रद्धा विपरोत हो गई। अतएव वह खुशी-खशी गच्छ से बाहर 
निकल गया और उसने यही सिद्धान्त बना लिया कि जीव का 
अन्तिम एक प्रदेश ही जीव है । वह ऐसी ही प्ररूपणा करने लगा । 

उसे कुछ चेले भी मिल गये आ्राप जैसे । आपका भी तो प्राय. 
यही हाल है कि जिसने जो कुछ भी कह दिया, सो आपने हा-हा 
कर दिया । 

एक गुर ने शिष्य से कहा--देख चेला, रात को बू दे पड़ी । 

चेला बोला-खमा घणी, सत्य वाणी ! 

गूर-एक-एक ब द सवा-सवा मत की पडी । 

चेला-तहत वाणी, सत्य वचन ! / 


में कहता ह-चेले ने गुरुजी से यह भी तो पूछा होता कि जिन 
पर वह बू दे पडी, उनमे से कोई बचा भी या सब खत्म हो गये ? 
ऐसी बू दो से तो प्रलय हो जाता ' 
सज्जनो ! बात को समभकने का प्रयत्न करो। केवल खमा 
घणी या सत्य वाणी कहने से काम नहीं चलता । त्क॑ करने और 
प्रसव पूछने का भी साहस होना चाहिए । नहीं तो यही हाल 
होता है -- ह 
दस बोगा दस बोगनी, दस बोगे का बच्चा । 
गुरुजी तो गप्पां सारे, चेला जाणें सच्चा ॥ 
अतएव श्रद्धा के साथ ज्ञान और विवेक भी चाहिए। तभी 
सूे हुए उपदेश से लाभ उठाया जा सकता है । ब 


२४४ प्रेम-सुघा सातवां भाग 


तो तिष्यगृुप्त गच्छ से बहिष्कृत होकर इधर-उधर घूमने लगा 
और लोगो के सामने अपनी प्ररूपणा करने लगा। घूमता-घूमता 
कभी वह आमलकल्प तामक नगर में पहुच गया । वहा भी उसने 
अपने सिद्धान्त का प्रचार किया। उस नगर में सुमित्र नामक 
एक श्रावक रहता था । वह जिनाज्ञा में रत भौर अठल श्रद्धावान्र्‌ 
था। वह तीर्थंकरों की दृष्टि को भलीभाति समभते वाला श्रविक 
था-हा में हा मिलाने वाला भोदू नहीं था । 

एक दिन तिष्यगुप्त उसी श्रावक के घर गयोचरी के लिए पहुच 
गया । सूमित्र को मालूम था कि यह श्रद्धा से भ्रष्ट और गच्छ 
से बहिष्कृत साधु है। श्रतएवं उसने तिष्यगृप्त को नमस्कार नहीं 
किया । फिर भी श्रावक का घर श्राहर-पानी के लिए सदा खुला 
रहता हैं। अ्रतएवं उसने श्राह्मर-पानी ग्रहण करने का अनुरोध किया । 

सज्जनो ! झ्राज हम अ्रजीब हालत देखते है । जो गूरु की 
आज्ञा माने तो भी घणी खमा श्रोर जोन माने तो भी घणी 
खमा ! क्या यह श्राज्ञापालत कहलाया £ गूझु की श्राज्ञा पालने 
वाले को भी वही प्रतिष्ठा श्रौर न मानने वाले की भी वही प्रतिष्ठा 
होगी तो किसी को सघाधिपति की झ्राज्ा मानने की श्रावश्यकता 
ही क्या रही ? सघ से पृथक रहने पर भी अगर ज्यो का त्यो 
माव मिलता रहा तो उसे सघ में सम्मिलित होने और गुरु के 
निर्देश में रहने की तमन्ना क्यो हो सकती है ? किन्तु में यह कहता 
ह-यदि संघ से पृथवक्कत साधु सोने का बनकर झावे और वेले- 
वेले पारणा करता हो, मगर वह यदि भगवान्‌ की श्राज्ञा का 
विराब्रक है, अनशासनहीन है तो साथ के योग्य सम्माच का पांच 
नही हैँ । भगवान्‌ ने कहा है-आणाए धम्मो, श्राज्ञा में धर्म है और 
आज्ञा भग करना पाप है । 


न 
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अपने शरीर को सुखा देने पर भी वह आाज्ञा-आराधन रूप 
धर्म की प्राप्ति बही कर सकता | 


हमने श्रमणसघ बनाया और बिखरी लड़ियो को जोडा | 
भगर कई तमाशबीन उसे भी तोडना चाहते है और अपने मनोरथ 
को पूरा करने के लिए प्रयत्नशील देखे जाते हे। किन्तु ऐसा 
करना उचित नही है, सघ व्यवस्था सूसगठित बनी रहने में ही 
हित है । शास्त्रकार फरमाते है कि जो गुरु की आज्ञा का पालन 
करते है, वे भ्रतन्‍्त तीर्थंकरों की श्राज्ञा का पालन करते हे । 


हा, तो सूमित्र श्रावंक ने तिष्यग्रप्त को आहार-पानी ग्रहण 
करने के लिए निवेदत किया । उसने मन में विचार किया कि 
इन्हे मिथ्यात्व का छीटा लग गया है, किन्तु श्रावक माता-पिता 
के समान होते हे और डिगे हुए को रास्ते पर लाते है । में भी 
इन्हे सन्‍्मागे पर लाने का प्रयत्त करू । 


आ्राज तो कई ऐसे नाम मात्र के श्रावक भी मिलते है जो ठीक 
श्रद्धाचान्‌ को भी डिगा देते हे और श्रपना उल्लू सीधा करते है । 
कितने ही गृहस्थ आज साधुभो से मत्र-तत्र पूछते है । हां, पूछते उन्ही 
से है जो ऐसी चीजो में रस लेते हे । भेस का पाडा अर्थात्‌ कट्ठा 
भी भेस का रुख देखकर ही उसके पास दूध चू घने जाता है। 
भ्रगर वह अ्रपनी माता भैंस की आखो में लाली देखता है तो 
मालिक कितनी ही कोशिश करे, वह उसके पास नहीं फटकता। 
कमजोर पर ही भूत का अ्रसर होता हैं। जो पक्का है, भूत उसका 
कुछ भी विगाड नहीं कर सकता । जो साधु अपनी साधना से कच्चे 
होते है और लौकिक बातो में रस छेते है, लोग उन्ही से ऐसी बाते- 
पूछते है । 
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हा, तो श्रावक का कत्तंव्य हैँ कि यदि साधु ग़लत रास्ते पर 
जा रहा हो तो उसे सही रास्ते पर लाने का- अपनी योग्यतानुसार 
प्रयलत करे । और यदि श्रावक कृूपथ पर जा रहा हो, तो साधु 


उसे सभाले । | 

सज्जनों ! में आपको ऊंचा आसन-सम्यक्त्व--प्राप्त' केराने 
में कोई कोर-कसर नही रख रहा हू । अगर गुरुकृपा का वरदान 
मिलता हो तो उसे श्रवश्य ले लेना चाहिए । चूकना नही चाहिए। 
व्यावर वालो ! गुरु कछृपा-प्रसाद बाट रहे है, उसे ले लो। गुरु- 
कृपा को बटोरने मे ही लाभ है । उसे ठुकराना सद्भाग्य को 


ठोकर मारता हैं । ह गे 

हां, तिष्यगृप्त ने जब आराहार के हेतु पात्र सामने रक्‍्खा वो 
सुमित्र श्रावक ने एक दाना चावल का और एक सीथ दाल का 
डाल दिया । यह देखकर तिष्यगृप्त चकित हो गया और सोचने 
लगा--यह क्या मामला है ? उसने कहा-श्रावकजी ! क्या उपहास 
कर रहे हो ? " 

श्रावक ने सहज भाव से कहा-तही महाराज ! में मज़ाक 
नहीं कर रहा हू । मेने आपके सिद्धान्त के अ्रनूसार पूर्ण 
श्राह्दर वहराया है । इससे तो श्रापके मत का समर्थन ही,होता 
है । आपको इसमें कोई आपत्ति ज़ही होनी चाहिए । क्योकि मेने 
इस समय अपना सिद्धान्त छोड़कर आपके सिद्धान्त के अनुसार 
ही प्रवृत्ति की है । 

तिष्यगुप्त को क्रोध हो आया । वह वोला-पअ्ररे ! तू मेरा 
उपहास करके भी घृष्टता प्रदर्शित कर रहा है ? क्‍या एक सीथ 
चावल और एक सीथ दाल वहराना मेरा सिद्धान्त है ? 


्खिलं्चलन जज आज 





अमिगमरुचि सम्यक्त्वे २५४७ 


सुमित्र ने कहा-सहाराज ! आप ओआत्मा के असख्य प्रदेशों 
में से एक अन्तिम प्रदेश को ही पूर्ण आत्मा मानतें हे और ६३ 
पैसो की उपेक्षा करके ६४वें पैसे को ही रुपया कहते हें। तो 
जितने पंसे पास में होगे, उतना ही तो माल मिछेगा ! अगर आप 
पूरे प्रदेशो से सयुक्त जीव को जीव माने तो आपको आहार भी पूरा 
मिल सकता है। जब आ्राप एक अन्तिम प्रदेश को ही पूर्ण जीव 
मानते हे तो एक दाने को पूर्ण आहार क्यो नही मानते * आपके 
सिद्धान्त से तो यह श्राहार पूर्ण से भी अधिक है , वंयोकि आपके 
माने हुए प्रदेशों की अवगाहना अगुल के असख्यातवे भाग मात्र 
की हैं, जब कि एक दाने की अवगाहना अ्रगुल के सख्यातवे भाग 
की हैं । इस प्रकार जीव की अ्रवगाहना की श्रपेक्षा यह आहार 
असख्यात गुणा अ्रधिक है । 

सूमित्र श्रावक का यह यूक्तिपूर्ण कथन सुत्रकर तिष्यमृप्त 
को एक नई दिशा मिली । उसके श्रागे एक नया प्रकाश चमका । 
आ्राप जानते हे कि जीव के अ्रध्यवसाय कभी चढते हे और कभी 
गिरते है । सदा समान नही रहते । साइकिल सीखने वाला कई 
बार गिरता है और फिर चढता हूँ । सीख लेने के वाद तो वह 
दोनो हाथ छोडकर भी साइकिल चला लेता है । 

तो श्रावक ने ऐसे मौके पर ऐसी असर करने वाली बात कही 
कि तिष्यग॒प्त की , दोनो श्रॉखे खूल गई । उसने कहा-वास्तविक 
बात तो यही है कि आत्मा एक प्रदेश रूप नही, बल्कि असख्य 
प्रदेशमय होनी चाहिए । 

इस प्रकार तिष्यगुप्त की श्रद्धा ठीक हो गई। उसने श्रावक का 
उपकार माना । सुमित्र श्रावक ने भी मुनि को बन्दन-तमस्कार 
करके क्षमा याचना की । ; 


श्ष्द प्रेम-सुघा सातवां भाग 


भट्र पुरुषों ! तिष्यगुप्त को गुरु ने हर तरह समभाया, तब वह 
नही माना क्योकि तब मिथ्यात्व का जोर था । मिथ्यात्व शमन होने 
पर श्रावक ने अपनी विचक्षणता से तत्काल समका दिया और डूबते 
को पार लगा दिया । कभी-कभी स्कूल में पढने वाले विद्यार्थी को 
जो बात विश्वविद्यालय का चासलर नहीं समझा सकता, वही बात 
एक छोटा अ्रध्यापक समझा देता है । ' 

कहने का श्राशय यह है कि मिथ्यात्व का उदय होने पर जीव 
समीचीन श्रद्धा से भ्रष्ट हो जाता है । यह द्रव्य-श्रात्मा के सम्बन्ध 
की चर्चा हुई । अब कपायात्मा पर थोडा विचार करे | क्रोध, मान, 
माया और लोभ कपायात्मा कहलाती हे । जीव जब क्रोध श्रार्दि 
किसी भी कषाय मे प्रवृत्त होता है, तब वह कपायात्मा कहलाता 
है । इसी प्रकार जब मनोयोग आदि किसी योग में जुट जाता है, 
तव योग-श्रात्मा कहलाता हूँ । जब आत्मा किसी वस्तु में उपयोग 
लगाता है, उसे उपयोगात्मा कहते है । श्रात्मा जब अपने स्वाभाविक 
ज्ञान-स्वरूप मे रमण करता है, तब ज्ञानात्मा कहलाता है । श्रात्मा 
रूपी अभ्रमर जब ज्ञान की श्रशोकवाटिका की सुरभि लेने लगता है, 
तब वह जानात्मा के रूप में है। आत्मा का व्यापार जब दर्शनोपयोग 
में होता है, तब दर्शनात्मा कहलाती है और जब उसका व्यापार 
सामायिक आदि चारित्र साधना में होता है, तब चारिचात्मा कह- 
लाती है। चारित्रात्मा की विद्यमानता वही हो सकती हैं, जहाँ वल 
या शक्ति हँँ। वही वीर्यात्मा कहलाती है । जैसे पृ जी के विना 
व्यापार नही हो सकता, उसी प्रकार बलवीयय के श्रभाव में चारित्र 
सम्भव नही है । जहां चारित्रात्मा है,वहा बल-बीये श्रात्मा का होना 
अनिवार्य है, मगर जहां वल-वीय॑ आत्मा है, वहा चारिच्ात्मा होती 
भी है शोर नही भी होती । 


अमिगमरुचि सम्पक्त्वे श्डि 


श्रात्मप्रवाद पूर्व में इत श्राठ आत्माओ का विंवेचन है । उनके 
भेद-प्रभेदो की विपुल सख्या है। 

एक ही प्रकार का पानी भिन्‍न-भिन्‍न रगो के गिलास मे डाल 
दिया जाता है तो वह विभिन्‍न रंगों का दृष्टिगोच्रर होने लगता है । 
लाल रग के गिलास में डालने पर लाल दिखाई देता है और नीले 
रगें के गिलास मे नीला । पर जल अपने स्वरूप से एक ही प्रकार 
का हूँ , सिर्फ उपाधि के भेद से उसमे भिन्‍नता प्रतीत होती है । 
इसी प्रकार कपडे का व्यापार करने के कारण मनुष्य बजाज 
कहलाता है, चादी सोने की दूकान करने से सर्राफ और किराने को 
दूकान करने से पसारी कहलाता है। फिर भी व्यक्ति वही है, केवल 
विभिन्‍न व्यापार करने के कारण विभिन्‍न टाइटिल, उसके साथ जूड 
जाते है । इसी प्रकार एक ही आत्मा जैसी-जेसी परिणतियों मे रमण 
करता है, वैसे ही वैसे नाम से पुकारा जाता है | औपाधिक सम्बन्ध 
से ही जीव सम्यग्दुष्टि, मिथ्यादृष्टि, मिश्रदृष्टि, ज्ञानी, अज्ञानी 
आदि कहलाता है। इस पर ज॑ंसा रग चढ जाता है, वेसा ही वह 
भासता है । समकित का रग चढने पर सम्यर्दृष्टि, मिथ्यात्व का 
रग चढने पर मिथ्यादृष्टि और मिश्रमोहनीय का रग चढने पर 
भिश्रपथी कहलाता है । 

हा, तो जो जीव ग्यारह अ्रग, दृष्टिवाद अंग तथा पूर्वधरों 
द्वारा रचित प्रकीर्णक झास्त्रों को ठीक तरह से जान कर तत्त्व पर 
श्रद्धा करता हैं, वह अभिगमरुचि कहलाता है । कहा भी है --- 

श्रीसवेज्ञागमो थेन, दृष्टः स्पष्टार्थतो5खिलः । 
आगमज्ञ रभिगसरुचिरेषोउसिघीयते ॥। डे 

अर्थात--जिस साधन ने सर्वज्ञ सर्वंदर्शी प्रभु द्वारा प्ररूपित 

समस्त आगम जान लिया हैं और वह भी अर्थ समझ कर तथा 


२४० प्रेम-सुधा सांतवां भौय 


स्पप्ट रूप से समझ लिया है, उसे झ्रागम के ज्ञाता आचार्य अभिगम- 
रुचि कहते हैं । 

भव्य पुरुषों ! सम्यक्त्व के-सम्बन्ध में काफी दिनो से बहुत सी 
बाते आपको वतला रहा हु । आत्मिक साधना के लिहाज से सम्य- 
गदर्शन का क्‍या महत्त्व है, यह बात आपको बतला चुका हु । आपको 
विदित हो गया होगा कि सम्यग्दशन के बिना मोक्षमार्ग मे-आप एक 
भी कदम आगे नहीं बढा सकते। अतएव में पुत्र. पुनः आपको 
सावधान करना चाहता हू कि जिस किसी मल्य में हो, श्रापको 
सम्यक्त्व खरीदना ही चाहिए। सम्यक्त्व इतनी मूल्यवान्‌ वस्तु है 
कि उसके लिए ससार का; बहुमूल्य से बहुमूल्य पदार्थ भी अगर 
त्यागना पड़े तो त्यागा जा सकता हैं। फिर भी सम्यक्त्व महंगा 
नही पड़ेगा । 

सज्जनो ! श्रभी श्रापके पास वह मानवी विचार-शक्ति की 
पृ जी ,विद्यमात है, जिससे ,सम्यग्दशन रूपी चिन्तामणि रत्न खरीदा 
जाता है । पर याद रखना, अगर यह धन चला गया तो फिर 
सम्यक्त्व नही खरीद सकोगे और- अनन्त काल तक भटकना पडेगा। 
एकेन्द्रिय योनि या निगोद में चले गये तो सम्यक्त्व प्राप्त नही हो 
सकेगा । पचचेन्द्रिय सज्ञी जीव ही सम्यक्त्व प्राप्त कर सकता है। 
अतएत्र झ्राप सम्यक्त्व के मूल्य, महत्त्व और स्वरूप को समभो । 
वीतराग के वचनों पर श्रद्धा लाञझी। जो श्रद्धा लायेगे वे ससार- 
समूद्र से पार हो जायेगे । 


व्यावर है 
2१७-६-५६ 


.ा आय # 


- आभिगसरुचि 
महावीर जग-स्वामी तमकी लाखों प्रणाम । 
त्रिशलानन्द कुमार ; तुमको लाखों प्रणास । टेक । 
| अन्तर में वर करुणा जागी, 
देखा भारत श्रति दुख भागी 
वेभव की दुनिया त्यागी ॥ 
श्रटल दुर्ग पशुबलि का तोड़ा, 
जातिवाद का कंठ भरोड़ा, 
पतितों से नाता जोड़ा ॥ » 
उपस्थित सज्जनों , अ्रभी-श्रभी मेने आपके सामने चौबीसवे 
तीर्थंकर विश्वहितकर श्रमण भगवान्‌ महावीर स्वामी की गृणावली 
के रूप मे स्तवन सूताया है। उसमे भगृवान्‌ के जीवन की कुछ 
विशेषताञ्रों का उल्लेख किया गया है । 
“. वास्तविक जीवन वही है, जिसमे कुछ महक हो, उत्कान्ति हो 
भर जिसमे स्व-पर की भलाई के तत्त्व अन्तनिहित हो । ऐसा 
जीवन ही ससार मे प्रामाणिक, जीवन है । हमारे देवाधिदेव, विश्व 
का अनूपम हित करने वाले और भूले-भटको को सहो मांगे बतलाने 


१५२ प्रैम-सुधा सातवां भांग 


वाले भगवान्‌ महावोर थे। यद्यपि इसी कोटि के अनन्त तीर्थंकर 
हो चूके हे भौर हम सभी का गुणगान करते हे, क्योकि एक तीर्थंकर 
से दूसरे तीर्थंकर में कोई श्रन्तर नही है , तथापि विशेष रूप से 
हमे चरम तीर्थंकर भगवान्‌ महावीर के प्रति कृतज्ञता प्रकट करना 
है , क्योकि हमारा सीधा सम्बन्ध उन्ही के साथ है। आज भगवान्‌ 
सहावीर का शासन है शौर हम उन्ही के शासन में फल-फूल रहे 
है । उन्ही की दी हुई पू जी से श्राज हम अपना घर्म-जीवन व्यापार 
चला रहे हे और अपने जीवन को कल्याण की ओर ले जा रहे है । 
भगवान्‌ महावीर ने हमे मार्ग-दर्शन कराया, यह सत्य है, परल्तु 
रास्ता हम को ही तय करना होगा । कोई परोपकारी दयालू श्राप 
को रास्ता बता सकता है,परन्तु आपके बदले वह चल नहीं सकता । 
दूसरे के चलने से आप किसी मजिल पर कंसे पहुच सकते है ? 
श्रतएव चलना तो स्वय को ही पडेगा, परन्तु मागदर्शक का उपकार 
भी कम नही है । श्रगर रास्ता विपम होगा तो पथिक भटक जायेगा 
श्रौर इष्ट लक्ष्य पर नही पहुच सकेगा । पथ विपरीत होगा तो 
पथिक लक्ष्य से और दूर जा पडेगा। श्रतएवं पथप्रदर्शव का भी 
बड़ा महत्त्व है । भगवान्‌ महावीर स्वामी हमारे सच्चे सन्मार्गदर्शक 
है । उन्होने हमे बहुत वहुत कुछ दिया हैं और देने'मे कुछ कसर 
नही रक्‍्खी हूँ । 

सज्जनो ! भगवान्‌ के मुख-चन्द्र से भरा हुआ्आा वचनामृत 
आ्राज भी हमारे सामने विद्यमान हूँ । श्रगर हम उस वचनामृत का 
टीक तरह से सेवन करे तो वह पु जी थोड़ी नही है | सपूत वेटा वाप 
की दी हुई थोड़ी पूजी को भी वड़ी बना लेता है। हाँ, कपूत 
बहुत पू जी को भी खत्म करते देर नही करता । अ्रपनी जीवनयात्रा 
सकुशल पूरी करने के लिए हमारे पास वत्तीस सूत्र है, जो लक्ष्य 
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तक पहुचाने के लिए पर्याप्त हे । वह अपूवव ज्ञान ग्रथों में-करागजो 
में भरा पडा है; मगर.उसकी उपयोगिता और सार्थकता तब है जब 
कि वह आत्मा में झा जाये । आखिर उत्थान अगर किसी को करना 
है तो जीव को ही करना है। श्रतएवं उस श्रूत को अपने हृदय मे 
उतारना चाहिए और उसके द्वारा आत्मा का उत्कृष्ट कल्याण 
करना चाहिए। 

भगवान्‌ महावीर के उपदेश के आ्राधार पर गणधर भगवत्तों 
ने दोदश अगो की रचता की थी। उनमे आज ग्यारह अंग ही 
उपलब्ध हे । वारहवाँ दृष्टिवाद श्रग विच्छिन्न हो चुका है । 

., हा, तो यहा अभिगमरुचि सम्यक्त्व का प्रकरण चल रहा है । 
इसका श्रथ है भ्रगो के, दृष्टिवाद के, तथा प्रकीर्णको के भाव को-- 
रहस्य को समझ कर अपने हृदय मे जचा लेना । कल दृष्टिवाद के 
सम्बन्ध मे मेने बतलाया था कि वह अग अत्यन्त विशाल था। 
उसके पाच विभाग थे, जिनमें से एक भाग पूर्वश्ुत था। पूर्वश्रुत 
भी चौदह भागों में विभक्‍त था। उनमे से आ्रात्मप्रवाद पूर्व मे 
आत्मा का विवेचन किया गया था। कर्मप्रवाद में कर्मो-का सागो- 
पाग विशद वर्णन था। आत्मा के ससारपरिभ्रमण का कारण 
क्या है ? क्यो आत्मा एक योनि से दूसरी योति में भटक रही 
है ? जन्‍म, जरा, मरण की पीडाओो का पात्र क्यो बन रही है ? 
आत्मा का असली ईश्वरीय रूप क्यो प्रकट नहीं हो रहा है ? 
इत्यादि महत्त्वपूर्ण प्रन्‍्तों का निराकरण क्मंप्रवाद पूर्व से होता है । 

चौदह पूर्वो के ज्ञान का बडा महत्त्व है। जिसने यह ज्ञान 
पूर्ण रूप से प्राप्त कर लिया, उसके वचन केवली के समान प्रामा- 
णिक माने जते हें. अगर वे उपृयोगपूर्वंक--साववानी से कहते है 
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तो उनके श्रौर केवली के वचन में कुछ अन्तर नहीं पड़ता। मगर 
खेद का विपय है कि श्राज पूर्वो का ज्ञान लुप्त हो गया है । . 

जिसने श्रूत के श्रर्थ को समक लिया, उसकी बलिहारी है । 
मगर वास्तविक श्रर्थ को समक लेता ही कठिच है। शास्त्र की 
समीचीन रूप से समझ लिया तो वह शास्त्र है, अन्यथा वह शस्त्र 
बन जाता है । जास्त्र से अनेक दृष्टियो से, अनेक नयो से कथन 
किया गया है । ज्ञानियो ने अनेक रूपो से शास्त्रीय भाव कहे है । 

प्रत्येक वस्तु अनन्त धर्मों का अखण्ड पिण्ड है। उनमें से किसी 
विशेष विवक्षा से एक धर्म को जानता नय कहलाता है। नय समग्र 
वस्तु को नही, वरन्‌ वस्तु के एक धर्म को ग्रहण करता है । 

सब घर्मो को समग्रता के साथ जानने वाला ज्ञान प्रमाण कहलाता 
है । प्रमाण यद्यपि अनन्त धर्मात्मक वस्तु को विषय करता है, तथापि 
अनेक धर्मो का कथन एक साथ नही हो सकता । जीभ एक समय 
में एक ही शब्द बोल सकती हैं और एक शब्द एक साथ एक ही 
का प्रतिपादन करने में समर्थ हीता है । अतएवं ज्ञानियों का कथन 
हैं कि ससार में जितने भी शब्द हे, सव नय रूप ही है| शब्द मात्र 
चस्‍्तु के आभिक भाव को ही व्यक्त करने का सामर्थ्य रखते हैं । 
कल्पना कीजिये--किसी ने कहा कि यह दुग्ध' है । यहां दुग्ध एक 
वस्तु हूँ । उसमें अनन्त गृण विद्यमान हे । जब उसे दुग्ध” कहा तो 
उसके सब धर्म तो छूट गये श्लोर सिर्फ एक धर्म का कथन हुआ । 
दुग्ध स्तनों से दुह्ठ जाता है, यही दुग्व शब्द का अर्थ है । ती दुग्ध 
दब्द से दुग्ध पदार्थ के अनन्त धर्मो मे से एक धर्म का-बनो से दुहें 
जाते का-ही बोध हुआ । मगर इस एक धर्म के अतिरिक्त उसमें 
जो अन्यात्य | धर्म मौजूद हे, उनका कथन नहीं हुआ। दूध मैं 
घव॒लता है, मधथुरता है, तरलता है, गय हैं, स्पर्ण-है, भमेयत्व है, ' 
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उत्पाद है, व्यय है, ध्रौव्य है, आदि | इस प्रकार किसी भी शब्द 
को लीजिये, उसकी व्यत्पत्ति पर विचार करेगे तो विदित होगा कि 
वह वस्तु के सिर्फे एक ही धर्म का ब्रोध कराता हैं। 

जितने भो दाब्द हे, वे सब इसी कारण नय के विषय के ही 
बोधक होते है । ग्रतएव जितने वचनमार्ग हे, उतने ही नयवाद हे । 
कहा भी है-- ६ 

जावईआ वयणपहा, ताबइया चेव हुंति नयवाया । 

इस दृष्टि से देखे तो नयो की गणना ही नही हो सकती । फिर 
भी करुणासागर ज्ञानियो ने अल्पज्ञ जीवो की सूविधा के लिए सक्षेप 
में दो-द्वव्याथिक और -पर्यायाथिक-तय अथवा नैगम आदि सात 
नयो की प्ररूपणा की हैं । 

नय कहिये, दृष्टि कहिये या वस्तु के श्राशिक भाव की ज्ञप्ति 
कहिए, मतलब एक ही है। सात नयो का सक्षिप्त स्वरूप इस 
प्रकार है -- 

(१) नैगमनय-नैकगमो नैगम:' श्रर्थात्‌ जो एक ही चीज को 
नही भानता-श्रवेक मानता है, वह नैगम तय है । इस सय ने वस्तु 
के एक रूप नही माना, अनेक रूपो को माना है। इसको समझाने 
के लिए प्रस्थ और वसति आदि के उदाहरण प्रसिद्ध ही हे । 

. (२) सग्रहतय-सांमान्य धर्म को मुख्य करके श्रनेक वस्तुओं 
को सग्रह रूप से-एक रूप से--जानने वाला सग्रहनय है । यथा-- 
भारवाडी कहने से टेकचन्द झौर रूपचन्द श्रादि सभी मारवाडियो 
का निर्देश हो जाता है। 'व्यावर' कहने से यहा बसने वाले सभी 
लोग-नाई, धोबी, ब्राह्मण, श्रग्नवाल, ओसवाल आदि तथा यहा के 
पलाव, कूप, उद्यान और मकाने आदि'सेव का प्लेमावेश हो जाता 
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है। इसी प्रकार अनेक व्यक्तियों मे रहने वाले सामान्य ,घर्मं को 
अगौकार करने वाला सम्र हनय कहलाता है । 


(३) व्यवहारतय--सग्रहतय के द्वारा एक रूप में ग्रहण किये 

पदार्थों में विधियूव॑क भेद करने वाले दृष्ठिकोण को व्यवहारतय 
कहते है । व्यवहारनय के अनुसार सामान्य से कोई श्र्थक्रिया नही 
होती, श्रतएव वह वस्तु नही है । लोक-व्यवहार मे विशेषों का ही 
उपयोग होता है, श्रतएव विशेष ही तत्त्व हैं। यह नय व्यवहार को 
लेकर चलता है । व्यवहार को त्याग कर एक कदम भी नहीं चल 
जा सकता । 
- (४) ऋजूसूतरतय-इसकी ध्वनि कुछ और ही है । यह भूत 
और भविष्य काल का त्याग करके वर्त्तमान काल में जो वस्तु ज॑सी 
हैँ, उसे उसी रूप में अगीकार करता है । इसी एक नय को स्वीकार 
करके बौद्धो ने अपने क्षणिकवाद की स्थापना की हैं । 

(५) शब्इतय--यह नय वस्तु को प्रधानता व देकर अव्द को 
प्रधावता देता हैं । एक वस्तु के वाचक अनेक शब्दों को स्वीकार 
करता है । भले ही उन शब्दों में लिंग, वचन, कारक, काल आदि 
का भेद हो, फिर भी वे पर्यायवाचक हो सकते है । उदाहरणार्थ- 
दार, भार्या और कलतच्र-ये तीन शब्द स्त्री के वाचक हूँ।दार 
पु लिग शब्द है, कलत्र नपू सके लिंग और भार्या स्त्रीलिंग हैं। फिर 
भी इन तीनो शब्दों का एक ही श्रर्थ है, यह शब्दनतय को 
अभिप्राय है । 

(६) समभिरूढ नय-यह शब्दनय से भी आगे बढ कर यह 
मानता हैँ कि एक वस्तु के वाचक श्रनेंक शब्द हो ही नहीं सकते | 
लोक में एक वस्तु के वाचक, जो अनेक पर्यायवाची शब्द प्रसिद्ध 
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है, वह ठीक नही । जहा छब्द का भेद हैं, अर्थ का भेद हो ही जाता 
हैं और जहां श्रर्थ का भेद है, वहा शब्द का भेद भी हो जाता है | 
अपनी इस मान्यता के अनूसार समभिरूढ तय इन्द्र, शक्र और 
प्रन्दर जैसे एकार्थक समझे जाने वाले झब्दों को भी भिन्‍नार्थक 
ही स्वीकार करता है। इस तय के श्रभिप्राय से सभी शब्दकोष 
मिथ्या है । ह 

(७) एवभूतनय-यह नय अत्यन्त सूक्ष्मता पर पहुचा हुआ है। 
इसकी मान्यता है कि प्रत्येक शब्द से, चाहे वह व्यक्तिवांचक हो, 
जातिवाचक समभा जाता हो, गृुणवाचक माना जाता ही अ्रथवा 
किसी और प्रकार का माना जाता हो, क्रिया का ही श्र्थ ध्वनित 
होता है और जिस बब्द से जिस क्रिया का भान होता है, उसी 
क्रिया मे परिणत अर्थ को उस शब्द से कहा जा सकता है । उदाहरण 
के लिए 'गौ' शब्द को लीजिये । 'गौ' शब्द गम्‌ धातु से वना है, 
जिसका श्रर्थ है-गमन करना । श्रतएवं जब कोई गरमन क्रिया कर 
रहा है, तभी उसे गौ कह सकते हे । जब गमन क्रिया व हो तो उस 
वस्तु को गौ नही कह सकते । जब कोई व्यक्ति पढा रहा हो, तभी 
वह अध्यापक है ; अन्य समय में जब कि वह स्तान-भोजन श्रादि 
फर रहा हो, तब उसे श्रध्यापक नहीं कह सकते । 

यह सक्षेप में सात नय है, जो वस्तु के एक-एक धर्म को 
अगीकार करते है । - 

कहने का अभिश्राय यह है कि प्रत्येक व्यक्ति, यदि उसे नयो 

स्वरूप का ज्ञान नही है, तो शास्त्र के अर्थ या भाव को नहीं 

समझ सकता । कारण यह है कि श्ञास्त्रो की कथनी नयों के 
आधार पर ही है। स्थानाग सूत्र मे श्राया'है-'एगे आया । अर्थात्‌ 


श्ष्द प्रेम-सघा सातवां भाग 


श्रात्मा एक ही है । यह किस नय का कथन हैं ? सग्रहतय की 
उपेक्षा से ही यह प्रतिपादन किया गया हैं। अगर यहा नय की 
विवक्षा का ध्यान न रक्‍्खा जाये और एकान्त रूप से आत्मा को 
एक ही मान लिया जाये तो बडा अनर्थ हो जायेगा । वेदान्त दर्शन 
ने एक ही आत्मा जैसे मानी है, वही जेनदर्शन की भी मान्यता बन 
जायेगी और अ्रनन्तानन्त आत्माश्रों की जो पृथक्‌ सत्ता है, वह 
नष्ट हो जायेगी । किन्तु यहा चेतन गुण की श्रपेक्षा से ही आत्मा 
का एकत्व प्रदर्शित किया गया है। पत्येक श्रात्मा से चेतन गुण 
समान है, अतएवं इसी समानता के कारण आत्मा एक है । 

यद्यपि चेतनत्व सामान्य सभी श्रात्माग्रों में समान रूप से 
विद्यमान है, तथापि उसके भी नाना रूप हमारे श्रनुभव में श्राते 
है । जिस प्रात्मा ने जितना क्षयोपशम किया है, उतना ही ज्ञान 
उसे प्राप्त होता है। उसमे भी किसी का ज्ञान सम्यक्‌ और किसी 
का मिथ्या होता हैं । मगर यह सब विशज्लेप है और सम्रहनय विशेष 
को स्वीकार न करके सामान्य को ही स्वीकार करता है ) इस 
कारण वह चेतन सामान्य को प्रधान करके आत्मा के एकत्व को 
ही प्रधानता देता है । 


शास्त्रों में पट द्रव्य स्वीकार किये गये है । उनमें से जीव द्रव्य 
एक हूँ । अगर जीवत्व सामान्य की अपेक्षा से जीव एक न माना 
जाये तो द्वव्यों की सख्या, जो छः बतलाई गई है, कैसे स्रिद्ध हो 
सकती है ? आत्मा के अतिरिक्त पाच द्रव्य श्रात्महूप वहों--जड 
है, इसलिए 'एके आया' का सिद्धान्त यथार्थ ही है । 

मगर इस मान्यता को जब एकान्त रूप से अग्रोकार कर लिया 
भौर भेद दृष्टि को सर्वेथा भूता दिया तो एकमेवाद्वितीयं ब्रह्म की 
>मैमपुर्णे मान्यता चल पड़ी, जिसका आशय यह है कि इस विद्व में 


अगमियमर्राचि रछ्8 





एकमात्र परम-ब्रह्म के अ्रतिरिक्त किसी भी दूसरे पदार्थ की सत्ता 
नही है । यह एकान्त शभ्रमपूर्ण है। यद्यपि जैन भी कथचित्‌ आत्मा 
का एकत्व अगीकार करते हे, यहा तक कि सम्पूर्ण सृष्टि में भी 
एक ही भहासत्ता को स्वीकार करते है, फिर भी विशेष को श्रपेक्षा 
से जो भेद है, उसे सर्वथा श्रस्वीकार नहीं किया जा सकता । जड 
और चेतन पृथक-पृथक्‌ हे । चेतन पदार्थ भी श्रवन्‍्त हे और जड़ 
पदार्थों के भी अचन्तानन्त भेंद हे। प्रत्यक्ष प्रमाण से श्रनुभव किये 
जाने वाले इन भेदो को किस प्रकार अस्वीकार किया जा सकता है ? 

इस कारण में कहता हूं कि शास्त्र के रहस्य को समझने के 
लिए बडी सावधानी चाहिए । शास्त्र के अन्तस्तत््व को समझना 
और उसकी गहराई मे प्रवेश करना हरेक के लिए सरल नही है । 
समुद्र की गहराई में रहे हुए मोतियो को कुशल गोवाखोर ही 
प्राप्त कर सकता है । ऊपर ही ऊपर तैरने वालो को मं,ती हाथ 
नहीं लगते | इसी प्रकार मिथ्यात्व के क्षेत्र मे भठकने वाले शास्त्र 
के समीचीन तत्त्व को हृदयगम नही कर सकते । याद रखता चाहिए 
कि समूद्र मे कई जगह भवर पड़ते है, मगरमच्छ मुह फाडे बैठे 
रहते है और बीच-बीच में पहाड भी होते हे, जिनसे कभी-कभी 
जहाज के टकरा कर नष्ट हो जाने का खतरा बना रहता है । 
यद्यपि जहाज चलाने वाला कुशल होता है--दूरदर्शी होता है भर 
हर खतरे का मुकाबिला करने के लिए समुचित प्रबन्ध होता हैं , 
फिर भी कभी-कभी जहाज़ डूब ही जाता है । 

सज्जनो । मिथ्यात्व महासागर है । इसमें से स्वयं सहीसलामत 
पार हो जाना और दूसरे यात्रियों को भी पार लगा देना बहुत ही 
कठिन काम है । यह सब काम होशियार डाइवर का है। उस पर 
पूरी जिम्मेदारी होती है। तागे वाले को भी जब पूरा-पुरा दाहिनी- 


र्फ्ध प्रेम-सुघा सातवां भाग 


आत्मा एक ही है । यह किस तय को कथन है ? सम्रहनय की 
उपेक्षा से ही यह प्रतिपादन किया गया है। अगर यहा नय की 
विवक्षा का ध्यान न॒ रखा जाये और एकान्त रूप से आत्मा को 
एक ही मान लिया जाये तो बडा श्रनर्थ हो जायेगा । वेदान्त दर्शन 
ने एक ही आत्मा जैसे मानी है, वही जैनदर्शन की भी मान्यता बन 
जायेगी और अनन्‍्तानन्‍्त आ्ात्माओं की जो पृथक्‌ सत्ता है, वह 
नष्ट हो जायेगी । किन्तु यहा चेतत गुण की अपेक्षा से ही आत्मा 
का एकत्व प्रदर्शित किया गया है । प्रत्येक आत्मा मे. चेतव गुण 
समान ह, अतएवं इसी समानता के कारण आत्मा एक है । 

यद्यपि चेतनत्व सामान्य सभी झआात्माओ में समान रूप से 
विद्यमान है, तथापि उसके भी नाना रूप हमारे श्रतुभव में श्रातिे 
हें। जिस प्रात्मा ने जितना क्षयोपशम किया है, उतना ही ज्ञान 
उसे प्राप्त होता हैं । उसमे भी किसी का ज्ञान सम्यक्‌ और किसी 
का मिथ्या होता है । मगर यह सब विशेष है और संग्रहनय विशेष 
को स्वीकार न करके सामान्य को ही स्वीकार करता है। इस 
कारण वह चेतन सामान्य को प्रधान करके श्रात्मा के एकत्व को 
ही प्रधानता देता हूँ । 


शास्त्रों में पट्‌ द्रव्य स्वीकार किये गये हे । उनमें से जीव द्रव्य 
एक हैं। अ्रगर जीवत्व सामान्य की अपेक्षा से जीव एक न मात्रा 
जाये तो द्वव्यो की सख्या, जो छः बतलाई गई है, कैसे सिद्ध हो 
सकती हैं ? आत्मा के ग्रतिरिक्त पांच द्रव्य आत्मरूप नही--जड 
है, इसलिए 'एके ग्राया” का सिद्धान्त यथार्थ ही है । 

मगर इस मान्यता को जब एकान्त रूप मे अगीकार कर लिया 
और भेद दृष्टि को सर्वथा भूला दिया तो एकमेवाह्वितीय ब्रह्म की 
अमधूर्ण मान्यता चल पड़ी, जिसका श्राशय यह है कि इस विश्व मे 


अभिंगमरुचि श्प्् 


एकमात्र परम-ब्रह्म के अतिरिक्त किसी भी दूसरे पदार्थ की सत्ता 
नही हूँ । यह एकान्त भ्रमपूर्ण हैँ । यद्यपि जत भी कथचित्‌ आत्मा 
का एकल अ्गीकार करते हे, यहा तक कि सम्पूर्ण सृष्टि में भी 
एक ही महासत्ता को स्वीकार करते है, फिर भी विद्येष को अपेक्षा 
से जो भेद है, उसे सर्वधा अस्वीकार नहीं किया जा सकता । जड 
और चेतन पृथक-पृथक है। चेतन पदार्थ भी अनन्त है और जड़ 
पदार्थों के भी अनन्तानन्त भेद हे। प्रत्यक्ष प्रमाण से अनुभव किये 
जाने वाले इन भेदो को किस प्रकार अ्रस्वीकार किया जा सकता है ? 

इस कारण में कहता हू कि शास्त्र के रहस्य को समभने के 
लिए वडी सावधानी चाहिए । शास्त्र के अ्रन्तस्तत्व को समझना 
भ्ौर उसकी गहराई मे प्रवेश करना हरेक के लिए सरल नही है । 
समुद्र की गहराई में रहे हुए मोतियों को कुशल गोताखोर ही 
प्राप्त कर सकता है । ऊपर ही ऊपर तैरने वालो को मोती हाथ 
नहों लगते । इसी प्रकार मिथ्यात्व के क्षेत्र मे भठकने वाले शास्त्र 
के समीचीन तत्व को हृदयगम नही कर सकते । याद रखना चाहिए 
कि समूद्र में कई जगह भंवर पडते है, मगरमच्छ मुह फाडे बैठे 
रहते हे और बीच-बीच मे पहाड भी होते हे, जिनसे कभी-कभी 
जहाज के टकरा कर नष्ठ हो जाने का खतरा बना रहता है । 
यद्यपि जहाज चलाने वाला कुशंल होता है--दृरदर्शी होता है और 
हर खतरे का मुकाबिला करने के लिए समुचित प्रबन्ध होता है ; 
फिर भो कभी-कभी जहाज डूब ही जाता है । 

सज्जनों ! मिथ्यात्व महासागर है | इसमें से स्वयं सहीसलामत 
पार हो जाना और दूसरे यात्रियो को भी पार लगा देना बहुत ही 
कठिन काम हूँ । यह सब काम होशियार डुाइवर का हैं। उस पर 
प्री जिम्मेदारी होती है। तागे वाले को भी जब पूरा-पूरा दाहिनी- 


रबुं ० प्रेम-सुधा सातवां भाग 


वाई साइड का ख्याल रखना पडता है और चालान होने पर वह 
रिश्वत देकर छूट भी सकता है, फिर ज़ीवन-नेता को कितना ध्यान 
रखना चाहिए। यह समझना कठिन नहीं है। मिथ्यात्व में फसस्ते 
के बाद तो छुटकारा भी आसान नही है । 


तो में कह रहा था कि शास्त्र का मसे समझना सरल नही है । 
उसे न समझने के कारण मानने वालो ने एक ब्रह्म को ही मान 
लिया और माना भी ऐसा कि विश्व के विराट प्रसार को एक 
आत्मा का ही रूप दे दिया। मगर भूलो मत, दिन दिन है और 
रात रात है । जमीन जमीन हैं और श्रासमान आसमान है। दोनो 
श्रलग-अ्रलग तत्त्व हे । जड जीव नही हो सकता श्रौर जीव जड़ 
नही हो सकता । सव पदार्थ पृथक पृथक है श्रौर पृथक्‌ ही रहेगे। 
सभी पदार्थ श्रपने-अपने स्वभाव में बरत रहे हे और वर्तते रहेगे। 
दास्त्रो को ठोक-ठीक रूप में समभना श्रासान नही है । शास्त्र के 
सत्य आशय को वही समझ सकता है जिसकी श्रद्धा यथार्थ भर 
निर्मल हैं । किन्तु श्रद्धा की वात बडी जबर्दस्त है । जीवनकाटा 
घूमते देर नही लगती । 


कल तिष्यगुप्त मूनि के विषय में में बतला चुका हूं कि उन्की 
श्रद्धा बदलते देर नही लगी । वे गुरु के समझाने पर भी नही समझे 
पर एक चतुर श्रावक ने वात की वात में युवितिपूर्वक समझा कर 
उन की श्रद्धा सहो और सजवूत कर दी । जब तक रोग के उपश्ान्त 
होने की अश्रवधि नही आती, तव तक वडे-बडे वेद्य,डाक्टर और उच्च 
से उच्च पावर वाली श्रीपच भी असफल रहती है--कोई भी उपाय 
कारगर नही होता । जब रोग के शमन होने का समय आता हैँ तो 

>> मिली-सी दवा भी कारगर हो ज,तो है । 


अमिगमरुचि २६१ 





सज्जनो ! उदयपुर के समीप ही, बड़ी ऊचाई पर गोग्‌ दा 
नामक एक ग्राम है। उसे बडा गाव भी कहते हे । वहा गूर महाराज 
ते चौमासा किया था । उस समय में भी उनकी सेवा में था। वहा 
पसीना कम शआ्रात्ा था। क्योकि गर्मी अधिक नहीं पडती थी । 
चातुर्मास-काल में मूके गठियावात हो गया और शौचादि के लिए 
जाना भी मुश्किल हो गया 4 उस समय गुरु महाराज ने मेरी बहुत 
परिचर्या की । यहा तक कि मल-मूत्र भी वही परढते थे । उन्हे मेरे 
विषय में बडी चिन्ता हो गई। खूब उपचार करने पर भी रोग 
शान्‍्त नही हुआ। वहा एक राजवैद्य बहुत होशियार था। उसमें 
रोग के निवारण के लिए भेरे हाथ पर दवा लगा कर एक छाला 
उठाया और जब वह पानी से भर गया तो पानी निकालने के लिए 
उसका ऑपरेशन किया । मगर त्॒ जाने क्या कारण बना कि छाले 
में रस्सी पड गई और जखरुम हो गया, इसका भी काफी इलाज 
कराया किन्तु घाव ठीक नही हुश्रा । 


एक दिन की बात है । गुरु महाराज गोचरी जा रहे थे कि रास्ते 

में उन्हे एक भील मिला । उसने उनसे पूछा--बावा जी ! हमारे 

यहा के विरदीचन्दजी सेठ 'साधु बने है । क्या आप उन्हे जानते हे ? 
गुरु महाराज ने कहा--हाँ भाई, वह में ही हू । 

यह सूनकर भील प्रसन्‍न हुआ । परल्तु उसके पास हरे मक्‍्की 

के भूटं थे । महाराज ने उस समय उससे विशेष बात करना उचित 

नही समभा था, श्रतएवं महाराजश्री ने उससे कहा--भाई, पीछे 

स्थानक में अवसर देखना । -. <4॥र 


वह भील गुरु महाराज का गृहस्थावस्था का आसामी था। 
वह यथासमय स्थानक में आया और गूरु महाराज से वात करने 


२६२ प्रेम-सुधा सातवां भागे 


लगा । मेरे रोग के जानें का भी समझो काल आा गया था, अत' 
बातचीत के सिलसिले में महाराज नें जिक्र किया--चौमासा पूर्ण 
होने जा रहा है, मगर एक साधु को गठियावात हो गया है भ्रौर 
वह ठीक नही हो रहा है। एक छाला भी है जिसका जरुम नहीं 
भर रहा है । 
ले बोला--जख्म को मिनटों में भरने वाली एक पत्ती हैं, 

जिसे में श्रभी लाये देता हू । 

गुरु महाराज ने उत्तर दिया--मगर लिलोतरी अश्रर्थात्‌ हरे 
पत्ते हमारे काम नही भ्रा सकते । सखी पत्ती हो तो उपयोग में श्रा 
सकती है । 

भील--अ्रच्छा श्रच्छा, एक सेठ के घर सूखी पत्ती भी पडो 
है । मेने उसे लाकर दी है । में श्रभी लाता हू । 

गुरु महाराज--नही, में स्वृय लेने चलू गा । 

गूर महाराज उस भील के साथ जाकर सूखी पत्ती ले झाये । 
पत्ती पीस कर लगाई गई तो एक बार लगाते ही घाव भर गया 
झौर शान्ति हो गई । 

कहने का अ्भिप्राय यह है कि जब सातावेदनीय का उदय 
श्राता हैं, रोग के जाने का काल आा जाता है, प्रृण्य का उदय 
होता है तो राख की एक चूटकी भी काम कर जाती है। इसके 
विपरीत पाप का उदय होने पर बड़े-बड़े वेद्य और उत्तम से उत्तम 
ओपधि भी कुछ नही कर सकती । 


एक राजा के यहां बडे-बडे वैद्य सम्मान के साथ रहते थे । 
राजा के स्वास्थ्य के लिए नवीन-नवीन झऔपधो का निर्माण करते 
रहते थे । राजा को अपने वैद्यो की कूशललता पर बड़ा गौरव था । 
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एक दिन अकस्मात्‌ ही राजा को दस्त लगने लगे । दस्त भी 
ऐसे लगे कि राजा को थोडी-थोडी देर में जाना पड़ता था। इस 
कारण राजा थोडी ही देर में श्रशकक्‍त हो गया । वैद्यों ने एक से बढ 
कर एक दवा दी, पर दस्त बन्द न हुए । वेद्य उपाय करके थक गये । 
फिर भी मत्रणा करके नई-नई दवाओं का प्रयोग करते ही चले 
गये, मगर दस्त वद नही हुए । राजा की शअ्रशेक्ति बढती गईं। आप 
जानते हे कि यह शरीर तो मल-मृत्र पर ही टिका है । यदि काली 
टट्टी फूट कर बाहर निकल जाये तो फिर चार श्रादमियो के उठाने 
का ही प्रसंग आ जाता है। जिस रोज ओज-आ्राह्मर खत्म हो 
जाता है, सारा मामला ही खत्म हो जाता है । 

हा, तो बैद्यो ने बहुत इलाज किया, आयुर्वेद के ग्रथ छान डाले, 
मगर राजा को आराम नही हुझ्ना। तब राजा ने कहा--अरे ! 
में तुम्हे मान-सन्मान के साथ रखता हू, सभाल कर रखता हू । 
पूरी श्राजीविका के अतिरिक्त समय-समय पर पारितोषिक भी देता 
रहता हूं, परन्तु समय पड़ने पर तुम काम नही आ रहे हो ! 
तुम्हारी औपधे कहा चलो गई ? तुम्हारा चिकित्सा-कोशल कहा 
गायब हो गया ? सब व्यर्थ सिद्ध हो रहा है | 


वैद्यो ने विचार किया--ऐसे अवसार पर राजा साहव के साथ 
तर्क-वितर्क करना लाभदायक नही है । उन्होने एक दवा की पुडिया 
ली और बहते पानी मे डाल दी। दवा डालते ही पानी रुक गया 
श्रौर वर्फ की तरह जम गया । तब उन्होने राजा से कहा--अरन्न- 
दाता ! देख लीजिये, हमारी दवा में शक्ति है या नही ? मगर 
महाराज | दूठी की बूटी तो हमारे पास क्‍या धन्वन्तरी के पास 
भी नही,है । आपने, पूर्वकाल में दूसरे प्राणियों को कष्ट, दु:ख और, 
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शोक पहुचा कर जो असातावेदनीय कर्म का बंध किया है, उसे 
भोगना ही पड़ेगा । “ 

सज्जनो ! जब निकाचित कर्म का वध पड़ जाता हैँ तो वह 
भोगे वित्ता नही छूटता । अ्रतएव तथ्य यह है कि जब रोग जाने 
का समय आ जाता हैँ तो सहज ही इलाज हो जाता हैं , और 
यदि प्रवल असाता का उदय होता है तो फिर सातो विलायतो 
मे भी क्यो न इलाज कराश्रो, रोग अच्छा नही होता । 


तो तिष्यगृप्त भी गूर के समझाने पर नहीं समझा । उसका 
मिथ्यात्व रोग गुरु द्वारा श्रनेक झास्त्रोक्‍त प्रमाण देने पर भी दूर 
नही हुश्रा, क्योकि मिथ्यात्वोदय का ज्ञोर था, मगर सुमित्र श्रावक 
ने जब एक दाना चावल का और एक दाना दाल का उसे दिया 
तो उसकी बूद्धि सहज में ही ठिकाने आ गई ! वह समझे गया । 
सन्‍्मार्ग पर शभ्रा गया । उससे सुमित्र श्रावक का उपकार माना । 
सुमित्र ने देखा कि महाराज जब सही मार्ग पर श्रा गये है तो उन्हें 
वन्दता की । उसने अविनय एवं आासातना के लिए क्षमा- 
प्रार्थना की । 


तात्पर्य यह है कि जब इस प्रकार की श्रान्तियाँ घुस जाती 
हैं तो उन्हे निकालना कठिन होता हैं। इस संसार में भिन्‍त-भिन्‍न 
अभिरुचियों के कारण नाना प्रकार के मत प्रचलित हैँ । उनमे से 
कोई-कीई मत तो इतना खतरनाक हैँ कि इस जीवन को छिन्न-भिन्‍न 
करने के लिए ही मानो प्रचलित हुआ है । किन्तु जिनके मिथ्यात्व 
का उदय है, उन्हें उलटा मत भी सीधा ही दृष्टिगोचर होता हैं । 

पजाव में एक वेदान्त मत प्रचलित है । वेदान्त का अर्थ है+- 
जिसने ज्ञान का अन्त कर दिया श्रर्थात्‌ जिसने ज्ञान की पूर्णता 
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प्राप्त कर ली है, अपने आ्रपको श्राखिरी मजिल तक पहुचा दिया हें, 
इस प्रकार यह. नाम तो बडा सुन्दर है, किन्तु केवल नाम से ही काम 
नहीं चलता । अच्छे नाम के साथ अच्छे गुण हो, तभी कुछ लाभ हो 
सकता है। , 

वेदात्त ससार को मिथ्या मानता है । उसके अनुसार ससार न 
था, न है और न होगा । हमे जो दृष्टिगोचर होता है, सब भ्रम है । 
उसमे तथ्य नही है, सत्य नही है--सभी कुछ श्रान्ति है। भ्रमवश 
ही यह सब, भासता है। इस अरान्ति को सिद्ध करने के लिए वह 
एक उदाहरण देता है--रास्ते में किसी जगह पड़ी हुई सीप चन्द्रमा 
की किरणे पडने से चमकती है और हमे चादी की भ्रान्ति होती 
है । किन्तु जब हम उसके समीप जाते है तो विदित होता है कि 
वास्तव मे यह चादी नही, सीप है । यह साप नही, रस्सी है ॥ 

तो जिस प्रकार चादी का और सर्प का प्रतिभास तो हुआ, 
मगर वह प्रतिमास्त मिथ्या था, वास्तव में वहाँ चादी की और सर्प 
की सत्ता नही थी , इसी प्रकार इस विराट विश्व में हमे जो 
विविध वस्तुए दृष्टिगोचर होती हे, उन सबकी भी सत्ता नही है । 
उन्तका प्रतिभास, अआन्ति है । मगर यह अरान्ति इतने दीर्घकाल तक 
चलती रहती है कि जीवन पर जीवन बीतते चले जा रहे हे, मगर 
भ्रान्ति हटने का नाम नही लेती । और जब कभी श्रान्ति हटती है, 
तेब हमारी वैयक्तिक सत्ता भी भ्रान्ति के साथ ही विलीव हो 
जाती है । 

यहा एक प्रइन उपस्थित होता है | वह यह है कि--कारण के 
विना कार्य की उत्पत्ति नही होती, यह एक अटल सिद्धान्त है । 
जो वस्तु प्रतीत हुई थी, वह सीप निकली और चादी नही निकली, 
वह रस्सी निकली और साप चही निकला | मगर इस आवार पर 
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दुनिया को उल्लू बनाना तथा कृतक करके आस्तिक को नास्तिक 
बना देना महापाप हैं । अ्रसत्‌ को सत्‌ और सत्‌ को असत्‌ मानना 
झोौर प्रतिपादन करना मिथ्यात्व है | अब यह बतलाइये कि सीप में 
चादी की कल्पना किसे हुई ? उसी को हुई न, जिसने पहले चादी 
देखी थी । जिसे चादी का बोध होगा, उसको ही यह भ्रान्ति हो 
सकती है, क्योकि उसने चांदी का रूप-रग देख रक्खा हैँ । जिसने 
कभी चादी नही देखी, जो चादी से सर्वथा भ्रपरिचित है, उसे सीप 
में चांदी का भ्रम नहीं हो सकता। अब यह प्रश्त उपस्थित होता 
है कि यदि श्रापके मन्तव्य के अनुसार दुनिया में चादी की हस्ती 
नही है--अ्रस्तित्व नही हैं तो सीप मे चादी की श्रान्ति किस प्रकार 
हो सकती है ? और यदि सीप, चादी नही निकली तो क्या दुविया 
से चादी की हस्ती ही मिट गई ? नहीं, ऐसा समभता तकंसगत 
नही है । चादी चादी हे श्रौर सीप सीप है । दोनो का अपना-अ्रपना 
स्वृतन्त्र अस्तित्व है । उनमें कुछ धर्म विसदृश हे शौर कुछ सदृश 
हैं । जब विसदृश धर्मो की प्रतीति नही होती और सिर्फ सदृश धर्म- 
चाकचिक्य की ही प्रतीति होती है, तो मनृष्य को भ्रम हो जाता है, 
किन्तु यह भ्रम ही सीप और चादी की सत्ता का बोध कराता हैं । 


इसी प्रकार रस्सी में सर्प की श्रान्ति तभी हो सकती है, जब 
किसी ने, कभी सपे को देखा हो। जिसने पहले कभी साँप देखा 
नही, सूना नही , उसे रस्सी में साप की अ्रान्ति हो ही नहीं 
सकती, मगर रस्सी अन्त में रस्सी ही प्रतीत हुई, साप न निकला, 
इतने मात्र से साप का अस्तित्व मिट नही सकता । 


सज्जनों ! एक वेदान्ती पडित विद्वान थें। वह सबको यही 
मत्र सुनाते थे कि जगत्‌ मिथ्या हैँ, ससार में जितने भी जड़ और 
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चेतन पदार्थ प्रतीत होते हे, सब आन्ति हे । वास्तव में उत्त पदार्थों 
की सत्ता नहों है । 


इन वेदान्ती का एक पडोसी था। वह बहुत चुस्त और 
चालाक था | वह पण्डितजी का यह॒ उपदेश सुनते-सूनते तंग झा 
गया था। उसने मन में ठान ली कि किसी भी युवित से वेदान्ती 
जी के सिर पर जो भूत सवार है, उसे उतारा जाये । वेदान्ती जी 
के यहा एक बढिया भेस थी जो आाठ-दस सेर दूध दिया करती थी। 
वह एक दिन बड़ी होशियारी के साथ उसकी भेस खोल लाया । 
लाकर अपने घर में बांध ली। मजे से दूध निकाल कर काम में 
लाने लगा । 

वेदन्ती को विदित हुआ कि उसकी भेस तो पडोसी ले 
गया है ; तब वेदान्ती पडोसी के यहाँ गया ओर बोला--क्यो जी, 
तुम मेरो भेस बिना पूछे क्यो खोल लाये ? 

पडोसी ने हलकी मस्कराहट के साथ कहा--पण्डित जी, बोलिये 
मत, अपने सिद्धान्त पर कायम रहिये। कहा भेस है, कहाँ पाड़ा 
(कट्टा) है और कहा दूध है ! कहा आप है और कहां में हु ? यह 
सब तो भ्रम है महाराज 

जब वेदान्ती ज्यादा बडबडाने लगा तो पडोसी ने तेजी दिख- 
लाते (ए कहा--अधिक बक-भकक करोगे तो डडो से पूजा करू गा । 
यह में हु, मेरा घर है और मेरी भेस है । यह जगत्‌ सत्य है । यदि 
जगत असत्य है तो भेस भी नही है, तू भी नही हैं और कुछ भी नही 
हूं। तेरा दावा सब भिथ्या है । 

श्राखिर पड़ोसी ने जब भेस नही लौटाई तो वेदान्ती ने पुलिस 
में रिपोर्ट कर दी कि मेरा पड़ोसी मेरी भेस खोल कर छे गया है । 
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थानेदार के सामने पडोसी की पेशी हुई । थानेदार ने पूछा--तुम॑ने 
इसकी भेस लो है ? 

पड़ोसी--जी, नहीं ली हे । 

थानेदार--यह कहते हे-ली है श्रौर तुमः कहते हो-नही ली 
हैं । तो श्रसल बात कया है ? 

पडोसी--यह अपने सिद्धान्त के श्रनुसार झूठ कहते है । यह 
सरकार को धोखा दे रहे हे और आपको भी धोखा दे रहे है। 
इनके सिद्धान्त के अनुसार न कोई जज है, न थानेदार है, न वादी 
है, न प्रतिवादी है और न न्याय है ।न कोई चोर है, न चुराने योग्य 
कोई वस्तु है और न चोरी है । 


पडोसी का उत्तर सुनकर वेदान्ती लज्जित हो गया । फिर 
हसते हुए उसने कहा--भेस मेरे घर पर है । में ठाकुर जी को 
खूब भोग लगाता हु और मजे से दूध दही घी खाता-पीता हू । 
थानेदार असलियत समझ गया। उसे पता चल गया कि 
इसने भेस ली तो है, पर चोरी के इरादे से नही, वरन्‌ वेदान्ती 
की मिथ्या धारणा को दूर करने के लिए ली है | अतएवं उसने 
भी चूटकी भरते हुए कहा--पण्डितजी ! में क्‍या कर सकता 
हूं ? जब सेस नहीं, भेस का मालिक नही, भेस का पाडा नहीं 
तथा दूध भी नही है तो कोन चोर, कसी चोरी और कौन न्याय 
मागने और देने वाला ? आप ही बवतलाइये, में' क्‍या कर 
सकता हू ? 
थानेदार का यह उत्तर सूनकर वेदान्तीजी के होशहवास 
गायव हो गये । सोचने लगे--यो तो मेरी भेस ही चलो जायेगी । 
जे” #र क्या पता, कल दूसरी चीजे भी चली जाये ( इस प्रकार 
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सोचते ही उनका स्रम भाग गया। वह कहने लगे-जगत्‌ सत्य है, 
सत्य था और सत्य ही रहेगा। कृपा करके मेरी भेस मुझे दिला 
दीजिये । 

सज्जनो ' जब घर में घाटा पडा, नुकसान हुआ तो जगत्‌ 
मिथ्या से सत्य रूप में परिणत हो गया । जो सिद्धान्त दिमाग में 
जड़ जमा कर बेठा था, फौरन काफूर हो गया । 

इसी प्रकार पजाब मे एक मत और प्रचलित है । वह नास्तिको 
की ही एक शाखा है। उसकी मान्यता है कि इस जिन्दगी में खूब 
खाओो, पीशो, मौज करो और गुलछर्रे उडाओ । हाथ से जो भोग- 
उपभोग की सामग्री श्रा गई है, उसका पूरी तरह उपयोग कर 
ली । कौन जानता है कि परलोक है या नही ? 

पाच मकार ही उनका महामत्र हे--मास, मदिरा, मैथून, 
मृषा और मोक्ष | तात्पर्य यह है कि वे कहते हे --खूब मास 
खाग्नो, क्योकि ईश्वर ने हमारे लिए ही पश्‌-पक्षियों की रचना की 
है । ये उपयोग मे नहीं आयेगे तो मर जायेगे, सड जायेगे और 
नष्ट हो जायेगे । 

भाइयों ! कसी विलक्षण बूद्धि है ! क्या वढिया सदुपयोग 
खोज निकाला है ! दूसरो की जान जा रही है और तू उनका 
सदुपयोग .क़र रहा है ! पडोसी के घर से आग लगा कर तमाशा 
देखना सहज है, किन्तु जब निज के घर में श्राग लगती है, तभी 
मनुष्य की आँखे खुलती है। याद रख, तू पडोसी की कोपडी 
जलती देख कर खूश हो रहा है, मगर थोडी-सी देर में ही तेरी 
भी बारी आने वाली है । 

श्री उत्तराध्ययन सूत्र १४वे के अध्ययन में वर्णन श्राता हैँ कि: 
भूगु त्रामक एक राजपुरोहित था, उसके दो पुत्र दीक्षा ग्रहण करने 
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को उद्यत होते हे तो उनके माता-पिता उन्हे घर में ही रहने का 
आग्रह करते हे । मप्र उनकी रग-रग में वैराग्य समा चुका था। 
अ्तएव माता-पिता का श्ाग्रह व्यर्थ जाता है। वे अपने' निश्चय 
पर अटल रहते हे । आखिर माता-पिता हार मानते है श्रौर विचार 
करते है कि जब लडके ही घर में नही रहते तो हम ही रह कर 
क्या करेंगे ? हम तो दुनिया के भोग भोग चुके हे, अतएव हमे 
भो अपने लडको के साथ दीक्षित हो जाना चाहिए । 


श्राज तो यह दशा हैं कि घर में सव प्रकार की अनुकलता 
होने पर भी और ६०-७० वर्ष की उम्र हो जानें पर भी लोग 
ममता कम नही करते शौर कुम्हार के गधे की तरह लद॒ते ही रहते 
है | कम्हार बढे गधे को जैसे निवृत्त-रिटायर्ड-नही करता, उसो 
प्रकार लडके अपने बढे बाप को भो निवृत्ति ग्रहण नही करने देते । 
और जैसे गधा अपनी जिन्दगी के श्राखिरी दिनो में भी लद॒ता चला 
जाता हूँ, उसी प्रकार बढे भी अन्तिम सास तक परिवार और व्यापार 
का भार वहन करते रहते है । भाखिर वे धधा करते-करते ही मर 
जाते हैं । उन्हे यह विचार ही नही आता कि महामूल्यवान्‌ जीवन 
का उत्तम से उत्तम अधिकांश समय ससार-व्यवहार में व्यतीत 
किया है तो रहा-सहा थोडा सा अन्तिम समय श्रात्मकल्याण में भी 
लगा दे । 

हा, तो भूगु पुरोहित, उसकी पत्नी और दोनों पुत्र-इस प्रकार 
चारो प्राणी दीक्षा अग्रीकार करने के लिए तैयार हो गये | यह 
समाचार राजा को मालूम हुआ तो उसने पृरोहित की समत्त धन- 
सम्पत्ति छे आने के लिए अपनी गाडियाँ भेज दी । पुरोहित को 
इनकार नहीं था | अश्रतएव राजा की गाड़ियो में माल भर लिया. 
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गया | गाडिया राजभवन की ओर चल पडी । रानी कमलावती ने 
भरी गाड़ियां आती देखी तो वह उतर कर नीचे आई । उससे 
कर्मचारियों से पूछा-यह्‌ किसका माल खजाने मे रखने के लिए 
लाया गया है ? उसे उत्तर मिला-भूगू पुरोहित, उनकी पत्नी और 
दोनो पुत्र दीक्षा ले रहे हे । यह उन्ही का माल है । 

रानी बड़ो विचक्षणा और धर्मशील भी थी । यह बात उसके 
हृदय में तीर को तरह चुभ गई | वह॒तत्काल राजा के पास पहुची 
श्र बोली-प्राणनाथ ! कितनी लज्जा को बात हूँ कि जो सम्पत्ति 
श्रापने अपने हाथ से दान में दे दी थी, उसी को पुन लेकर खजाने 
मे रखवा रहे हे !' याद रखिये, एक दिन आपको भी मरना 
हैं। यथा-- 


मरिहिसि रायं जया तया वा, मणोरमे कामगणे जहाय । 
एक्को हु धम्मो नरदेव ! ताण, न विज्जई श्रन्नमिहेह् किची ॥॥ 
अर्थात्‌-हे नरदेव-नरो का राजा ! एक मात्र धर्म ही ससार 
में रक्षा करने वाला है ; मगर आप घन के पीछे मान भूल रहे हैं 
भ्रौर धर्म को भी भूल रहे है ! 
रानी कहती है--मनृष्य दूसरों को दुखी देख कर प्रसन्न होते 
हैं। जैसे जगल मे आग लग जाती है, पवन आदि का संयोग पाकर 
भचण्ड रूप धारण कर लेती है। जगल के पशु-पक्षी उसकी ज्वालाश्ों 
और लपटो में भस्म होते हे । किसी का घोसला समाप्त, तो किसी 
के अ्डे भस्म ! किसी के चहचहाते हुए मासूम बच्चे आ्राग का 
भोज्य बन जाते हे । उस समय दूसरी तरफ के पक्षी खूशिया मनाते 
है ! यही हाल नीच प्रकृति के मनुष्यों का है। जब पडोसी की 
हानि होती है, उसपर कोई बड़ा सकट आकर पड़ता है, तो वह 
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सोचता है-इस साले का नृकसान हुआ तो अच्छा हुआ । यह इसी 
के याग्य था। मगर याद रखना एक दित् तेरा भी नम्बर श्रा 
सकता है। 

दुनिया के लोगो ” मरने वाले मर रहे है और देखने वाले 
प्रसन्‍्तता का अनुभव कर रहे है । उन्हे पता नही कि यह प्रसलतता 
की ज्व,लामुखी मुझे भी भस्म कर देगी | जिसने जन्म धारण किया 
है, उसका मरण भी अनिवार्य है । 

उदृ के एक शायर का कहना, हँ-वृक्ष की डालियो में फूल 
लगे है । उन फूलो में महकने वाली सूगध है । किन्तु वह तभी तक 
हैं, जव तक कि डालिया वृक्ष पर लहरा रही है श्रौर फूल अपनी 
छटा दिखला रहे हे । जब पतरकरंड का मौसिम शआ्रायेगा, सब फूल 
भड जायेगे और सूख कर नष्ट हो जायेगे, तव सुगध का भी कही 
पता न चलेगा । 

इसी प्रकार प्रत्येक प्राणी के जीवन में पत्कड का समय भ्राता 
है । मृत्यु किसी का लिहाज नही करती । श्रतएवं मनुष्य को जो 
कुछ करना है, मृत्यु थाने से पूर्व ही कर लेना चाहिए। शास्त्र 
कहता ह-- . 

जरा जाव न पीडेइ, वाही जाव न बड़ढई । 
जाविदिया न हायति, ताव धम्मं समायरे ।। 
““दें- सू. श्र. छै. गो ६ 

यह ज्ञानियो की खुली घोषणा हैँ । जब तक बुढापा नहीं भरा 
पाया हैं, आधि-व्याधि ने यस्त नही कर लिया हैं, इन्द्रियों की भक्ति 
क्षीण नही हुई है, तव तक धर्म का आचरण करलो । 

मगर उलटी खोपडी के लोग कहते हे-जव तक इन्द्रिया क्षीण 
नही हुई हैं, तव तक दुनिया के भोग भोग लो । क्योकि जब शरीर 
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क्षीण हो जायेगा और इन्द्रिया श्रसमर्थ हो जायेगी, तब भोग नही भोगे 
जा सकेंगे और धन का उपार्जन करना भी कठिन हो जायेगा । 

भरे दुनिया के लोगो ! क्‍यों आखे होते हुए भी अधे बन रहे 
हो '! देखते नही, दुन्तिया मे कितने लोग धन कमा-कमा कर और 
उसके ढेर लगा-लगा कर चले गये ? जो नही गये है, वे भी 
चले जायेगे । 


हा, मगर 'मौजे बहार' धर्म के अनुयायी कहते है कि दुनिया के 
सब जानवर हमारे लिए ही पैदा किये हे खुदा ने और इनको न 
खाना खूदा के हुर्म की उदूली करना है ! मगर सज्जतों ! उनका 
यह कहना जिह्नालोलूपता के सिवाय और कुछ भी नही है। धन्य 
है ऐसे खुदा को जो मनुष्यो के खाने के लिए जानवर पैदा किया 
करता है और धन्य है वे लोग जो खुदा के खफा हो जाने के डर 
से जानवरों को काठ कर अपने पेट में डाल लेते है । भाइयो ? कोई 
माली वगीचा लगाये और और कोई स्वार्थी उसे नष्ट कर दे तो 
क्या वह माली उससे प्रसन्न होगा ? कदापि नहीं । वह प्रसन्न होने 
के बदले उसे दण्डित करेगा। इसी प्रकार खूदा ने यह बगीचा लगाया 
हैं और तुम इसे नष्ट करना चाहते हो और नष्ट करते हो तो क्‍या 
वह प्रसन्‍त होगा ? नही, इससे खुदा प्रसन्‍त नही होने वाला है । 

यही नही, उनका कहना है कि मदिरा पीशो और इतना पीओभो 
कि भस्त हो जाओ ! फिर मया-मृषा श्रर्थात्‌ कूठ बोलो , सत्य 
बोलने की आवश्यकता नही, क्योकि भूठ बोलना धर्म है और सत्य 
भाषण करना पाप है । 


सज्जनों ! इस सम्बन्ध मे आपकी भ्रन्तरात्मा क्या कहती है ? 
सत्य ब्रोलना अ्रच्छा और श्रेयस्कर है या असत्य बोलना ? कौन-सी 
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 ज्ञीज घर मे रखने योग्य है ? घर में सत्य को रखना चाहिए या 
कूड़े को-भूठ को ? झूठ निकाल देने योग्य है । सत्य को शास्त्र में 
भगवान्‌ कहा है और वही मनुष्य के लिए आराधनीय है। सत्य से 
- इह-पर दोनो लोक सूधरते हैं और असत्य दोनों लोको को बिगाड 
देता हैँ । भ्रसत्य का प्रयोग करने वाला मनृष्य अविश्वास का भाजन 
वनता है श्लौर उसकी सच्ची बात पर भी कोई विश्वास नहीं करता । 
असत्यवादी सदैव सशक दृष्टि से देखा जाता है । सभी लोग उससे 
घृणा करते हैं । कोई उसे सत्पुरुष नहीं कहता | इसी कारण सत्य 
की बड़ी महिमा है और ससार के सभी सभ्य व्यक्ति एक स्वर ते 
सत्य की उपादेयता श्रगीकार करते है । 
भगवतीसूत्र मे उल्लेख झ्राया है कि--भाषा चार प्रकार की 
है--( १) सत्य भाषा, (२) असत्य भापा, (३) मिश्र भाषा और 
(४) व्यवहार भाषा ! जो वस्तु या घटना जैसी है, उसे उसी रूप 
में कहता सत्य भाषा हैं। अन्यथा कहता असत्य भाषा हैं। जिस 
भाषा में कूछ अश अत्य का और कुछ अग असत्य का सम्मिलित 
हो, वह मिश्र भापा कहलाती हैं। जिसमे सत्य-असत्य का व्यवहार 
नही होता, वह व्यवहार भापा कहलाती हैं। 


इन चारों में से सत्य भाषा और व्यवहार भापा ग्रहण करने 
योग्य है और अ्रसत्य भाषा तथा मिश्र भाषा त्यागने योग्य है । 
इन दोनो प्रकार की भाषाओ्रो का परित्याग कर देने में ही आत्मा 
का वल्याण हूँ । 

भगवतीसूत्र में यह विधान भी किया गया हैँ कि भाषा के 
जो पुदगल है, वे अन्दर से निकलते है और उस समय चार स्पर्ण 
वाले होते हे । किन्तु वाहुर आने पर अप्टस्पर्शी वन जाते हू । जब 
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वे श्रष्टस्पर्शी रूप ग्रहण करते है, तभी सुने जा सकते हे । जो 
भाषा के पुदूगल जिस भाषा के लिए ग्रहण किये गये है, वे पुद्गल 
उसी भाषा के बोलने में काम आते हे, दूसरी भापा के बोलने में 
काम नही श्रायेंगे । उदाहरण के लिए--आ्रपके यहा दान के अलग- 
अलग खाते होते हे | आयबित खाता, शूभ खाता, जीव-रक्षा खाता 
श्रादि-आदि श्राप रखते है । जो रकम जिस खाते के लिए आती है, 
वह उसी खाते में खर्च की जाती है । इसी प्रकार चार तरह की 
भाषाञ में से जो भापा अधिक प्रयोग मे आती है, उसके पृद्गल 
श्रधिक खर्च होते है और जो भाषा अधिक काम में नहीं शआ्राती, 
उसके पुद्गल अश्रधिक खर्च नही होते । 


अब कोई कह सकता हे कि अधिक सत्य भाषण करने से सत्य 
भाषा के पुद्गल अधिक खच्चे हो जायेगे | ज॑से घडे में से पाती 
अधिक निकाला जायेगा, तो वह उसी परिणाम में कम रह जायेगा 
और अन्तत. कूडा-कचरा ही शेष रहेगा। अतएवं सत्य को सभाल 
कर रखना चाहिए, यानी सत्य का प्रयोग नहीं करना चाहिए और 
असत्य के कचरे को बाहर निकाल देना चाहिए अर्थात्‌ असत्य भाषा 
बोलनी चाहिए, जिससे वह अ्रसत्य बाहर निकल जाये । 


इस प्रकार की कुयुक्तिया देकर लोग भोले-भाले मनुष्यों को 
श्रपत्ती ओर आकष्षित करते हे श्ौर उन्हे उनके पथ से भ्रष्ट कर 
देते हे । मगर दुनिया के लोगो ! किस भ्रम मे पडे हुए हो ? याद 
रक्‍्खो, यह अटल सिद्धान्त है कि सत्य का कभी दिवाला नही 
निकलने वाला हैं । उनके कथन के खडन के लिए अश्रधिक कहने की 
झ्रावश्यकता नहीं । सत्य परिमित नहीं, अ्रपरिमित हैं। सत्य 
आकाश की तरह अनन्त है, काल की तरह अक्षय है । उसका कभी 
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श्रन्त नही भ्रा सकता । बोलते-बोलते भी उसका कभी खात्मा नही 
हो सकता । वह कदापि समाप्त नहीं होगा । श्रगर सत्य की 
समाप्ति हो जाये तो यह सृष्टि ही स्थिर न रहे । परन्तु ऐसा अव- 
” सर कभी आने वाला नहीं । कहा हँ-- 

जो सत्य हैँ उसका नाश नहीं, 

नहीं भ्रसत कभी पैदा होता। 

पद दर्शन श्रपन्ती तोपो से, 

आ्राज्ञमा लें जिनका जी चाहे ॥। 


' जो पाखडी और दम्भी लोग दूसरों को पथश्नष्ट करने की 
कृचेष्टा करते हे श्ौर कृतर्क करके कहते हे कि सत्य का प्रयोग 
करोगे तो सत्य का दिवाला निकल जायेगा, वे चाहे स्वय भ्रम में 
न हो परन्तु दूसरों को अवश्य ही अ्रम में डालते है । उतका कहना 
ऐसा ही समझो जैसे कोई कहे--किसी को ज्ञान-दान मत दो, वर्ना 
तुम्हारा ज्ञान समाप्त हो जायगा | तुम्हारे जान की सारी पूजी 
समाप्त हो जायेगी । तुम कोरे रह जाओगे ! तुम्हारा सम्पूर्ण ज्ञान 
लूट जायेगा तो तुम जड़ वन जाओोगे । 

भाइयो ! श्राप लोगो में भी इतनी बृद्धि तो है ही कि इस 
तक की असलियत को समझ सके । ज्ञान देने से ज्ञान बढता है या 
घटता हू ? दान से ज्ञान की दिन-दूनी और रात-चौगुनी वृद्धि 
होती है । इसी प्रकार अभ्रगर तुम सत्य को वितीर्ण करोगे, विखेरोगे 
दुनिया में फैलाओगे, तो उसकी वृद्धि होगी । उस सत्य का विकास 
होगा । वह फैलता जायेगा और समस्त विश्व को सत्यमय बना 
देगा। ऐसी स्थिति मे, भरे मूर्ख ! तू क्यो कहता है कि सत्य 
बोलने से सत्य का दिवाला निकल जायेगा । सत्य ज्ञाश्वत हैं। 
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नित्य है । श्रुव है । जिसका विनाद् हो जाता है, वह सत्य ही क्‍या 
हैं। नाश होने वाला सत्य नही, असत्य है । 


सज्जनों | गभीर और दीर्घ विचार न करने से मामला और 
का और हो जाता है। आप अभी मेरे सामने बैठे है शौर देविया 
भी बठी हे । मगर आप में ऐसा भोलापन हैं कि दूसरी जगह 
जाने पर कोई कान में दूसरी फू क मार दे तो आपको अपना रुख 
बदलते देर नही लगती । आप !“जल्दी ही मिथ्यात्व के चक्कर में 
पड जाते है । मगर में आपको सावधान करना चाहता हु कि--- 
सज्जनो ! गुरु की समुचित बात को मानने के लिए तैयार रहो । 
दम्भियों से बचो । सोचे-समभे विना किसी को बातो में मत आओो। 
गूरु बनाने से पहले भलीभाति सोच लो, विचार लो और गुरु की 
परीक्षा करलो। किन्तु जिसे गुरु मानव लिया है, उसपर पूर्ण 
श्रद्धा रक्खो । 


सूबह का भूला शाम को भी ठिकाने श्रा जाता है तो वह 
भूला नही कहलाता | प्राचीन काल में जो महापुरुष हो चूके है, 
वे सदा से ही महापूरुष नहीं थे। उन्होने भी अपने पूर्वभवों में 
मिथ्यात्व का सेवन किया था। किन्तु मिथ्यात्व का सेवन करने 
के पश्चात्‌ भी वे सन्‍्मार्ग पर आ गये। ठिकाने पहुच गये । इसी 
प्रकार अगर आपका भूतकाल अन्धकारमय रहा है तो चिन्ता नही। 
भ्राप वत्तेमान मे गलत मार्ग पर चल रहे हे तो भी कोई बात नही। 
मगर अब अपनो भूल को सुधार लेना चाहिए। सत्य का प्रकाश 
पा लेने पर भी अन्धकार में भटकना वडा दुर्भाग्य होगा । हा, एक 
बात आपको अवश्य ही ध्यान में रखनी चाहिए और वह यह है 
कि विना सोचे-समझे और निर्णय किये किसी पर इलजोम मत : 
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लगाओ । किसी पर निराधार शका मत करो। ऐसा करने का. 


परिणाम श्रच्छा नही निकलता । 

चार लडकिया थी। एक राजा की, एक पुरोहित की, एक 
कोतवाल की और एक दीवान की लड़की थी । चारो सहेलिया थी 
श्रौर उतका आपस में श्रटट प्रेम, था । चारो समवयस्का थी और 
एक दूसरी को हृदय से प्रेम करती थी । 


एक बार चारो सहेलिया एकान्त स्थान में रगरेलिया कर रही 
थी । रात का समय था श्रौर चादनी का उज्ज्वल प्रकाश फेल रहा 
था| चादनी की उस अ्रनोखी छठा में वे चार्तालाप झौर विनोद 
का श्रानन्द ले रही थी और स,थ ही चर्खा कातती जाती थी-- 
महात्मा गाधी के सूदर्शन-चक्र को घुमा रही थी । 

श्राज की सेठानिया बेकार बँठी-वंठी वाते करती रहती है । 


अड़ोस-पड़ोस वालों की निरर्थक चर्चा, निन्‍दा आदि करके अ्रपना: 


समय नष्ट करती हैँ और विकथा करके पाप का उपार्जन करती 
है । शारीरिक श्रम न करने के कारण वे रबड़ की तरह फूल जाती 
है । स्वास्थ्य-रक्षा के लिए शारीरिक श्रम अनिवार्य समझा जाता 
हैं । समुचित श्रम अनेक प्रकार के रोगों का प्रतिरोध करता है । 
साथ ही, उससे स्वावलम्वबन का भाव भी उत्पन्न होता है । एक 
मनृष्य अपने छोटे-छोटे कार्यो के लिए भी दूसरो पर अवलम्बित 
रहे, और अपने आप अपना काम न कर सके, यह उसके लिए 
लज्जा की वात हूँ | मगर आ्राज पैसे वालो ने उसे प्रतिष्ठा की कसौटी 
समझ लिया है । वे मानते हैँ कि स्वयं अपना काम करने से प्रतिष्ठा 
में कमी हो जाती हैँ। वास्तव में यह अज्ञाव और नासमभी का 
ही फल है । 
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श्राज प्राय घर-घर में वद्यो और डाक्टरों की आवश्यकता 
“पड़ती हैं । वारहो मास्त घर का कोई न कोई सदस्य रोग का 

शिकार बना ही रहता है । फिर भी लोग शारीरिक श्रम की उप- 
योगिता को नहीं समभते, यह श्राश्चर्य की ब,त है ! 

भनुष्य को प्रमादशील नही, उद्योगशील होना चाहिए। 
स्वावलम्बी बनने में गौरव मानना चाहिए । यो तो जगत्‌ के सभी 
मनुष्य परस्पर एक-दूसरे पर श्रवलम्बित है , मगर जो काम स्वय 
किया जा सकता हो और जो शारीरिक स्वस्थता के लिए श्रावश्यक 
हो, उसके लिए परार्वलम्बी होना योग्य नहीं कहा जा सकता । 
इसके श्रतिरिकत प्रमादमय जीवन बनने से स्वास्थ्य को भी क्षति 
पहुचती है । | 

हा, तो वे चारों लडकिया बडे घरो की थो, फिर भी बड़े 
चाव से चरखा कांत रही थी। अचानक राजा भी उधर जा निकला, 
उसने चारो लडकियों को वहा बैठा देखा तो वह एक किनारे 
छिप कर खड़ा हो गया और कान लगा कर उनको बाते सुनने 
लगा । उनका वार्त्तालाप इस प्रकार चल रहा था--- 

राजा की लडकी कह रही थी--ऐ सखी ! वह गया । 

दूसरी बोली--वह नही है । 

तीसरी--वह होता तो न जाता। 

चौथी--गया तो जाने दो । 

इस प्रकार चारो ने अपनी-अपनी वात कही” और अ्रन्त में यह 
भी कहा कि भव रात अधिक हो गई है, श्रतएव चलना चाहिए । 

राजा ने इन लडकियों का वर्त्तालाप सूना तो उसके चित्त में 
कुछ शंका उत्पन्त " हो गई। वह रात भर सोच-विचार मे डबा 
रहा झर:निरिचिन्त रूप से निद्भा भी न ले सका ! है 
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प्रभात हुआ । राजा देनिक कृत्यों से निवृत्त होकर दरवार में 
गया श्रौर जाते ही चारों लडकियों को बुलाया । जब चारो भा 
गई तो राजा ने कहा--बड़े खेद की वात है कि तुम चारो बडे 
घरो को बेटिया होकर भी रात को क्‍या रचना रच रही थी | 
तुम अपने-अपने कूल को कलकित कर रही हो ! अफसोस !'! 


लडकिया राजा का यह ग्राक्षेपवूर्ण कथन सन कर भी निर्भय 
थी । उनके मन में पाप नहीं था। जहा पाप हैं, असत्य है, वहा 
भय हैं । तत्य को क्या भय ? सत्य का उपासक सदेव और सर्वेत्र 
निर्भव रहता है । फिर भी राजा ने उन पर जो मिथ्या दोपा रोपण 
किया, उससे उनके चित्त को खेद अ्रवश्य हुआ्ना | तत्ग्इ्चात्‌ राज- 
कुमारी ने पूछा--पिताजी, आपने हमे किस लिए बुलाया है ? 

राजा--रात्रि में मेने तुम्हारा वार्ततालाप सुना है। उसे सून 
कर मेरा सिर शर्म से नीचा हो रहा है । 

जब राजा ने अपने मनोभावों को इस प्रकार व्यक्त कर दिया 
तो लडकियों की समझ में श्राया कि असलियत क्या -है और क्यो 
हमे वलाया गया हूँ ? वह सोचने लगी--क्रिस्ती की अधूरी वात 
सुनकर ही कोई अभिप्राय बाय लेना और उसे दोषी भी समझ 
लेना कितना वडा अन्याय है ! इससे कितना अर्थ हो सकता हैं, 

यह कहना कठिन हैं । 

तो चारो लडकियों के हृदय को चोट पहुची, किन्तु वे चुप 
रही । अन्त में राजा को वेडी ने ट्विम्मत करके कहा-पिता जी ! 
बहुन दुख की वात है कि आपने पूरी बात सुने बिता ही कुछ 
अभिप्राय वना लिया और हमारे ऊपर कलक मी चढ़ा दिया। 
मगर वात ओर ही कुछ थी । वह यह थी कि जब हम सब चर्खा 
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कात रही थी तो दीपक का तेल समाप्त हो गया । यह देख कर 
मेने कहा कि-वह गया अ्रर्थात्‌' दीपक बुक्ने को तैयार है। तब 
दूसरी ने कहा-वह नही है, अर्थात्‌ दीपक म तेल नही-है-। तीसरी 
ने कहा-वह होता तो नही जांता, श्र्थात्‌ तैल होता तो दीपक न 
बुभता । अन्त में चौथी ने कहा-वह जाता है तो जाने दो, श्रर्थात्‌ . 
दीपक बुभता है तो बुभने दो , क्योकि रात भी - काफी हो चुकी” 
है । अब हमें कताई बन्द कर देती चाहिए । 

हमारा यह आशय 'था । आपने उसे समझा' नहीं और ' हमसे 
पूछने का कष्ट भी नहीं किया; फिर भी उतावले मे! हमे लखन 
लगा दिया ! जिसे दोषी ठहराना है, उसे सफाई देने का भी 
अवसर मिलना चाहिए'। यह एक सामान्य नियम है '। आपने इस' 
न्यायसगत नियम का भी उल्लघन-किया । 

यह स्पष्टीकरण सूनंकर राजा ने बहुत 'पश्चात्ताप 'किंयाँः। वह 
सोचने लगा--वास्तव' मे 'यह' मेरी बडी मर्खता हैं! कि' बिनों सोचे4 
समझे ही मेने इन पवित्र आत्माओ--निर्दोष लड़कियो: पर निर्मल: 
सन्देह करके लाछन भी लगा दिया ॥ ठीक कहा है-- 

बिना बिचारे जो करे, सो पाछे पछताय'। ....' 
काम बियारे आपुनौ, जग में होय हंसाय ॥.. 

जो नर या नारी बेकार इकट्ठे होकर दुनिया भर की भलाई: 
बराई किया करते है और पवित्र आत्माओशो-के माथे कलक चढाने से 
भी नही हिचकते, उन्हे राजा की भाति पश्चात्ताप तो करना ही 
पडता है, परलोक में भी.अतिशय कटुक फल भोगने पडते हे । 

हा,.किसी के प्रति क्रोई शका हँ-और उसका निवारण करना 
ग्रावश्यक प्रतीत होता है.तो सर्वप्रथम -उसी से" बात -करनी चाहिए 


र्पर प्रेम-सुचा सातवा भाग 


जिसके प्रति शका हो । अगर समुचित समाधान हो जाये तो बात 
वही समाप्त कर देनी चाहिए | उसमे कोई तथ्य प्रतीत हो और 
वह भूल स्वीकार न करे और उसके भूल स्वीकार 'न करने से 
सार्वजनिक हानि प्रतीत होती हो तो उसे भी उचित प्रणाली से ही 
हल करना चाहिए । यह नहीं कि ह्ेपवश बाजार में ढोल पीठटते 
फिरो | ऐसा करने से श्राप अपनी आत्मा को उससे भी ज्यादा 
कल॒पित बना लोगे 

मगर आज समाज का वायूमडल बडा विषाक्त बना हुआ है । 
लोग सच या झूठ, किसी को कुछ भी कलक चढाते देर नही करते । 
मगर याद रक्खो, आसमान पर थकने से तो वह थक अपने ही ऊपर 
ही आकर गिरेगी। कीचड़ मे पत्थर फेकोगे तो अपने ही कपडे गदे 
कर लोगे । दूसरे का कुछ भी विगडने वाला नही है । 

श्रापको विदित होना चाहिए कि ज॑न शास्त्रों में पर-पीडाकारी 
झौर दूसरो को कलक लगाने वाला वचन मिथ्या वचन माना गया 
है । आपको इस प्रकार की मिथ्या भाषा से भी बचना चाहिए । 

हां, मगर मौजेंबहार के अनुयायी इस सिद्धान्त को स्वीकार 
नही करते। वे मिथ्याभाषण की हिमायत करते है । उनका सिद्धान्त 
हुँ कि अन्दर से सत्य को मत निकालो | उसे भीतर ही सुरक्षित 
रहने दो । सत्य बोलने से वह खर्च हो जायेगा । 

उन्हे मालम होना चाहिए कि सत्य का भडार श्रक्षय है ओर 
कभी उसका श्रन्त श्रानें वाला नही है । सत्य का अन्त श्रा जाये तो 
विश्व में प्रलय का नज़ारा दिखाई देने लगे। परन्तु श्राप निश्चिन्त 
रहिये । सत्य का कभी अन्त नहीं श्रा सकता । लोग श्रपने मन की 
ग़सनाओं को चरितार्थ करने के लिए इस प्रकार की मनगढ़त बाते 

त हैं और मूढ जनो को जाल में फंसाते हे । 
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इस प्रकार के लोग पत्थर की नौका के समान है । वे स्वय 
डबते है और दूसरों को भी डुबाते है। उनके जाल में फसे हुए 
लोगो को छुटकारा मिलना भी कठिन हो जाता है । 


विवेकवान्‌ जन इन लोगो के चक्कर मे नही पड़ते । बेचारे 
अज्ञानी और भोदू ही सब्ज बाग देखकर लुभा जाते हे और अपने 
जीवन को बरबाद कर डालते है । जिन्होंने समीचीन शास्त्रो का समऋ 
के साथ अध्ययन किया है, वे किसी भी प्रकार के मिथ्यात्व में नही 
पडते । शास्त्र का अध्ययन करने से श्रथ और परमार्थ का बोध हो 
जाता है । ऐसे ज्ञानी पुरुष सोच-समझ कर और श्ञास्त्र को कसौटी 
वना कर ही आचरण करते और जीवन का लाभ लेते हैं । 


सज्जनो ! जो आत्माए ज्ञानाभ्यास करती हे और तदनकल 
आचरण करती है, वे ससार-सागर से पार होकर अनन्त आनन्द 
का भाजन बनती हें । 


ब्यावर है 
१६-६९६-५६ 


